


सम्पादकोय वक्तव्य 
आचाय श्री दारा ग्रन्थ प्रकाशन का निश्चय 

श्री पार्यनाथ दियम्वर जेन बड़ा मन्द्रि चॉचछ पट्टी कलकत्ता के 
चुहद् शास्त्र भाण्डार में बहुत से ऐसे शास्त्र हैं जो उसकी शोसा 
बढ़ा रहे हैं, जो आजतक मुद्रण और प्रकाशन के रूप को प्राप्त नहीं 

कर सके । उनमें अविकाँश तो प्राचीन आाचायाँ द्वारा रचित हैं, और कुछ 
ऐपे भी हैं जो भर्वाचीन श्रेष्ठनम तत्वज्ञ विद्वानों द्वारा रठे गये हैं । उनमें 

से यह भी एक ततार्थसार चचनिक्रा नामक शास्त्र हे जो श्री उम्ासखवमी 

आचाये कछून तल्ार्थ सूत्र की बढ़त् देशसापासय बचनिका है जिसमें 
रवेयिता ने गाम्मटसार क्षपणासार प्रिकोकसार इलोकवातिक राजवातिक 

सर्वार्थ सिद्धि आदि अनेक उत्तमोत्तम आचाये प्रणीत शास्त्रों का गाश्रय 

लेकर द्वी इस महान अन्यथकी रचना की है। चलाथंसूत्र पर हिन्दी भाषा 

में इससे बढ़कर दूसरी कोई बचनिका हमारे देखने में नहीं आईं । 

उक्त गास्त्र भाण्डार के व्यवस्थापक वयोवुद्ध श्री विछासराय जी 

अग्रवोछ हैं । जो बड़े ही परिश्रम एवं छूगन से शास्त्रों की सम्माल करते 

हैं, उन्होंने ही जब पूज्य श्री आँचाये देशभूषण जी महाराज सर्व प्रथम 

श्री बढ़े मन्दिर में दर्शनार्थ पधारे थे तव सारा शास्त्र भाण्डार उन्हें 

दिखाया था और बताया था कि भद्दाराज यद्द शास्त्र माण्डार चहुन पुराना 

है. कई सौ वर्षों से यह सुरक्षित होता चछा भा रहा है इसमें वहुत पुराने 

छेखकों के हस्त लिखित सेकड़ों शास्त्र हैं जो इस मन्द्रि की महान निधि 

हैं। उनकी लेखन कला वास्तव में कछापूर्ण है। आप किसी भी इस्त- 

लिखित शाघ्त को खोलकर देखेगे तो आपको हमारे कथन पर विश्वास 

होगा मद्दाराज ने कट्टा अच्छा दिखाओ कोई एक शास्त्र तो उन्होंने जो 

शाल्तव खोलकर दिखाया बह यही तलार्थसार वचनिका है । जिसे महाराज 

ने देखते और कुछ पढ़ते दी कद्दा दि भाई यद्द शास्त्र तो अदृप्टपूवे है ऐसा 



शास्त्र तों हमने आजतक कहीं पर देखा ही नहीं है तत्वार्थयृत्र की इतनी 

बड़ी हिन्दी टीका जो एक विशाल वचनिका का रूपधारण किये हुए है आज 

तक देखने में नहीं आई | हमारी इच्छा है कि ऐसे जनोपयोगी शास्त्र का 

मुद्रण और प्रकाशन हो जाय तो इससे स्वाध्याय प्रेमीजनों का बड़ा उपकार 
हो सकता है। अच्छा आप इसे दमारे पास भेज दीजिये हम इसे मुद्रित 

और प्रकाशित कराने का उद्योग करे गे। हमें आह! है कि हम यथाशोघ्र 

इसमें सफल होंगे । इस प्रकार से यह शात्त्र पूज्य श्री आचाये मद्दाराज' के 

हृस्तगत हुआ । मद्दाराज श्री ने सर्वे प्रथम इसे अपने स्वाध्यायका विषय 
बनाया और  यथासमय आप इसके स्वाध्याय. फरने 
तथा यथासमय इसकी साधा को एवं यत्र-तत्र  परिवद्ध नीय 
विषय को बढ़ाने में संलम रहने छगे आपके मन में इसे मुद्रित और प्रका 

शित कराने का जो विचार इसे देखते ही उद्भून हुआ था वह उत्तरोत्तर- 
वद्धिगत होने लगा और साधारण जनता के छाभार्थ इसका शीघ्रति-शीघ्र 

प्रकाश में आना नितानत आवश्यक है इसके द्वारा जन-जन के मन पर जन 
तत्वज्ञान की अमिटक्लोप लय सक्रती है। वह निर्त्िवाद सुनिदिचत है। 
ऐसा आपने निश्चय किया । 

आचाये श्री द्वारा प्रन्थ प्रकाशन की स्वीकृति 

किसी समय पूज्य भ्री आचाये ठेश भूषण जी मद्दाराज स्वाध्याय में 
निरत भ्रे उसी समय एक ग़ुहू भक्त श्रावक उनके दर्शनार्थ उनके श्री चरणों 
के समीप भोये, थाते ही उन्होंने श्री गृह के चरणों में श्रद्धावनत हो 
होदिक मक्ति से नमस्कार किया और ०ठ गये कुछ समय परचात' आपने 
आचाये श्री से सबिनय निवेदन किया कि मद्ाराज मेरे योग्य कोई धर्म- 
सेवाका कार्यदों तो बताई में सहप॑ करनेकों तत्पर हूं। मद्दाराज श्री ने कहा 
माई यह श्ञात्त्र जिसका में स्वाध्योय कर' रहा हू' बहुत दी उपयोगी है 
इसका नाम तलार्थसार है जो दशाध्याय - तलार्थरुत्न के सारांश की 
वचनिकाक्ने रूपमें गागर में 'सागरक्की कहावत चरितार्थ करता है' ऐसे 



है 

भजुपम अन्य का जो अमी तक अमुद्रित और अप्रकाशित है और श्री पोरद॑व 
नःथ दिगम्बर जेन बड़ा मन्द्रि चावल पट्टी के शास्त्र साण्डार का एक रल्न 
है इधकी रचना देश भाषा मय वचनिका के रूप में हैं । किसी श्रेष्ठतम 
विद्वान ने की थी जो धर्म भादि अनेक विपयों के निष्णात पण्डित प्रवर थे 
यह बात उनके इस गन्ध के भवछोकन करने से दपण के समान मछकती 
है। इस अन्य के मुद्रित होने से धर्मम्राण जनता का मद्दान कल्याण होगा 
जो महानुभाव इसके मुद्रण करोने में अपनी गाढ़ी कमाई का सहुपयोग 

करेंगे वे भी चिर काल तक पुण्य फल के भोक्ता धनगे इत्यादि मद्दाराज श्री 
के वचनामतर का पान कर परम सन््तोष छो प्राप्त हुए उन श्रावक्र महादराय 
ने कहा कि सहाराज में इसके प्रकाशन में जो कुछ भी व्यय होगा देने को 

तैयार हूं । मद्वाराज श्री ने भी ठोक हैं कह कर उनकी वात को स्वीकार 
कर कहा कि भाई इस पन्ध की मापा पुरानी पण्डिनाऊ है । हमारी इच्छा 

है कि इसकी सापा को प्रचलित हिन्दी भापा का रूप दे दिया जाय तो 
जनता को विशेष लाभ होगा अतएवं दम इसकी प्रचलित और सरल हिंदी 
भाषा सी कर देंगे । उन्होंने कहा क्रि महाराज इससे बढ़ कर भौर क्या हों 
सकता है इसमें तो हम छोगों का महान दित द्ोगा क्योंकि हम लोगों की 
बोलचाल की मापा में जो बात कद्ठी जायगी वद्दध हम लोगों को तत्काल 

' ही अपनी अपनी बुद्धि के अनुसार समझ में आ जायगी इस प्रकार से इस 

अन्य के प्रकाशन का यह प्रोरम्भिक यतृर्किचिंत परिचय है । 

ग्रन्थकर्ता का संक्षिप्त परिचय और ग्रन्थ का श्रमाण 
इस ग्रन्थ के रचयिता स्वर्गीय श्री पं*० चेंतनदास जी थे। भाप जिला 

सहारनपुर के अन्तर्गत रामपुर नगर के निवासी थे। आपने विक्रम 

स.१९०७ उन्नीस सौ चौवन के फाल्गुन माहके कृष्ण पक्षकी पन््चमी दिन 

जुक्रत्रार के छुम मुदर्त में इसकी रचना प्ररम्म की थी और १९७० उन्नीस 

सौ सत्तर विक्रम सम्वत के चेत्र मास की इ'क्छा दशमी दिन बुधवार को 

. इस्ते समाप्त किया था । ऐसा इस भ्रम्थ की अन्तिम्र प्रशक्ति के पढ़ने से ज्ञात 



होता है। आप बड़े ही ख्वाध्याय प्रेमी शास्त्र ममेज्ञ तत्वचिन्तक विशिष्ठ 

प्रतिभाशाली विद्वान थे। आपने अपने जीवन में अनेकों शास्त्रों का 

स्वाध्याय किया था । उसी के फल स्वरूप यद्द तत्वाथंसार बचनिका नामक 

अन्य है । इसका प्रमाण अनुष्टप इछोक (जो ३२ अक्षर प्रमाण होता है ) 
के संख्या के प्रमाण से लगभग चवालीस हजार इलछोक प्रमाण है । दस्त 
लिखित प्रति जो दमारे सामने है उसकी पत्र संख्या ८७५३ आठ सौ तिह- 

त्तर है और पेज संख्या पत्रसंखया से दूनी १७४६ सत्तर सी छीयालीस है । 
सद्दाराज श्री ने कुछ अन्श यत्र-तत्र अत्यावश्यक सममझकऋर अपनी तरफ से 

बढ़ाकर और इस ही भाषाको सी प्रचलित दिन्दी साषा का सरल रूप देकर तत्व- 

दर्शन नाम से इसे मुद्रित और प्रकाशित कराया है । अभी इसमें प्रथमाध्याय 
के प्रारम्म के सात सूत्रों पर तत्वाथंसार के आधार से उपदेश रूप प्रवचन 

पूर्ण किया है । और आठवें सूत्र का प्रवचन प्रारम्म किया है जो अपूर्ण 
दशामें द्वी मुद्रित और प्रकाशित हो कर जनता के द्वार्थों में है । शेष अंथ 
जो महान है कई भागों में विभाजित होकर भविष्य में मुद्रित और प्रका- 
शित द्ोकर जनता की सेवार्में प्रद्युतु किया जायगा ऐसी हम आशा 

करते हैं । 

गन्थकर्ता के पूषेजों की नामावली 
ग्रन्थ के अन्त में जो प्रशस्ति लिखी गई है उसमें नीचे लिखे महाजु- 

भावों के नाम दमें पढ़ने को मिले । जो इनके ही वंशण है । 

श्री जुमेयत रायजी के सुपुन्न श्री बस्ती रामजी । श्री वस्ती रामजी के 
प्रथम सुपुन्न श्री मुन्शी छाछजी । द्वितीय सुपुन्न श्री न्न्यादरमरक जी। श्री 
मुन्शी लालजी के सुपुत्र श्री खुशी रामजी | श्री न््याद्र मलजी को पुत्र में 
चेतन दासभी आपने अपने समयके तल्वश्ञानी शास्त्र ममेज्ञ आणक्ष्ण्य ज्ञानो- 
पयोगी अठारहबीस विशेष विद्वानों के नामों का भी उल्लेख किया है । 

जिनकी सत्संगति सत्पेरणा और कोर कृपा से इस ग्रन्थ की रचना ,की गई 
है । ऐसा बताया है। आपने प्रथमानुयोग, चरणालुयोग,  करणानुयोग 



+ 

और द्र॒व्यानुयोग के अनेकों शास्त्रोंका मध्ययन मनन और प्रवचन किया 
ऐसा इस अन्य की प्रशात्ति से ज्ञात होता है इससे यह सहज ही समस्त 
में भा जाता है कि ये अपने समय के विशेष ल्वाध्याय प्रेमी चलविज्ञानी 
विशिष्ट विद्वान थे यह वात इस अन्य के अवलोकन से साफनौर से जाहिर 
होती है । 

आचाये श्री ने जन कल्याण की भाव्रना से प्रेरित हो उक्त अन्य का 

सार प्रचलित हिन्दी भाषामें लिखकर भौर उसको तत्रदशन नाम देकर जन 
साधारणक्के द्विता् प्रकाशित करनेकी स्वीकृति उक्त श्रावक्र को प्रदान की । 

प्रकाशक का संक्षिप्त परिचय 

यत्किश्वित परिचय में श्रावक शब्द से जिनका उल्लेख हम ऊपर कर 

जाये हैं | उनका शुभ नान श्री पृथ्वीराज है आप गगगोत्रीय द्गिम्बर जन 
अग्रवाल जातीय वन्धु हैं । आप सोनीपत पूर्व पंजाब के निधवासो है यहां 
कलकत्ता में छयमग ३० तीस वर्ष से व्यापार काय में संलम हैं । भाप बढ़े 
ही धर्मात्मा हैं धौमिक संस्थाओं को समय समय पर दान देते रहते हैं । 
आपने अपने जीवन में छयमग ४०-४० हजार का दान दिया है जो 
आपकी दानशीलता का परिचय दे रद्दा हे वास्तव में ऐसे दानी महाशय 

की जितनी भी प्रशंसा की जाय थोड़ी होगी । आपने ही इस मंन्ध के प्रका- 

घन में अपनी गाढ़ी कमाई का सदुपयोग कर सच्ची शात्त्त्र मक्ति को प्रकट 
किया है इसके लिये हम आपको धन्यवाद देते हैं। और आशा करते है 
कि आपके द्वारा भविष्य में मी इसी श्रकार से धर्म उेवा के कार्य होते 
रहँंगे। इस ग्रन्थ में हमने आपका चित्र ( फोटो ) भी दे दिया है जिसमें 
आपके उज्येप्ट पुत्र श्री चि० ऑकार॒मलछ और कनिष्ठ पुत्र॒चि० मोहनलछाल 

के चित्र भी साथमें हैं | ये दोनों बालक दोनह्वार प्रतीत होते हैं हम आशा 

करते हैं कि ये दोनों भी अपने पूज्य पिता के भनुरूप ही वनेंगे। आप 
सबके चिरायु होने की हम दादिक कामना करते हैं । 



क्षमा याचना 

यद्यपि पूज्य श्री आचार्य महाराज ने इसका सम्पादन एवं संशोधन 
का काय मार भो इमारे ही ऊपर छोड़ रखा था जो समय की कमी 
के कारण हमारे द्वारा अशक्य था तथापि हम उन्हीं के द्वारा प्रदत्त अन्य 

साहित्यिक काय में संलप्न एवं व्यस्त होते हुए भी उनकी पवित्र भाज्ञा का 

उल्लंघन न कर सके । इच्छा न द्वोते हुए सी द्वां महाराज ठीक हे कह कर 
हमने स््रीकृति तो दे दी लेकिन बीच-बीच में मन में यह विचार चलता ही 

रहा कि हम शायद उनके प्रदत्त कायो के साथ इसे करने में सम न हो 

सकेंगे । उसका कारण प्रदत्त कतेब्य कार्यों की बहुलता एवं स्वल्प समय में 
दी उन्हें कर दिखानेकी पौनः पुन्येन प्ररणा रद्दो। साथ द्वी मुद्रण एवं प्रको- 
शन में कुछ ऐसी भकथनीय परिस्थितियां भी भा पड़ीं जिनके कारण इसके 

सम्पादन एवं संशोधन में हम समुग्रत होते हुए भी क्ृतनकायये न हो सके 
अतएवं' अंन्थका बहु भाग हमारे ज्ञाननेत्रों एवं चर्मनेन्नों के सामने न 
भा सका ओर जब वह कछृुपकर तंयार हो गया तब अब दइमारे उमय 
नेन्नों का चह विषय हो रहा है जिसे देख कर हम अपने को इसका सम्पा- 
दुक और संशोधक कहने के लिये स्वयं ही लज्जारपद् बन रहे हैं। इसका 
बहुसाग तो यों हो मुद्रित तथा प्रकाशित हो गया है जिसका देखना 
दिखाना प्रायः सम्भव नहीं हो सका अतएवं अशुद्वियों का रह जाना कोई 

असम्भव और अस्वासाविक नहीं है । इसके लिये हम पाठक महद्दानुभावों 
से विनम्रता के साथ क्षमा याचना करते हैं और उन्हें यथा स्थाव संशो- 
घित कर पढ़ने के हेतु उनसे अध्यर्थना करते हैँ। . 

गुरूचरणाचकः 

कमल कुमार जेन शास्त्री, गोहल्ल 
व्याकरण न्यायकाव्यतीर्थ साहित्य धर्मशास्त्री, 

श्री साह जेन निलय: 
५ अलीपुर पार्क प्लेस 

कंलछलकन्ता 



श्री वीवरायाय नमः 

(५ 

तत्वदशन 
ग्म्म्पदष्पयन अेगएी छिष्ट मम मुकाा- 

निर्मेः केवलः शुद्धों विविक्तः प्रशुरच्ययः। 
परमेष्ठो परात्मेति परमात्मेश्वरो जिनः॥ 

परमात्मा कर्ममल रहित है, केवल स्वाधीन है, साध्य को सिद्ध करके 

सिद्ध है, सब द्वव्यों की सत्ता से निराली सत्ता का घारी है, वही अनन्त- 

'बीये धारी प्रभु है, वही भविनाशी है, परम पद् में रहने वाला परमेष्ठी है, 

वही श्रेष्ठ आत्मा है, वही छुद्ध गुणख्पी ऐद्वये का घारी ईखर हे तथा 

'वही परम विजयी जिनेन्द्र है । 

विधेचन--आगम में सच्चे देव, सच्चे शास्त्र तथा सच्चे गृह इन 

तीनों को मंगलहूप माना गयाहै। अथवा अरहन्त, सिद्ध, आचाये 

उपाध्याय, सर्वताधु इन पंच परमेप्ठियों को जीव के परम कत्याणकारी 

रुप मोक्ष मार्ग को सिद्ध करा देने के कारण यानी जात्मिक सुख की प्राप्ति 

करा देने के कारण इप्ट कहा गया है। ऐसे इन पंचपरमेष्ठियों को 

नमस्कार करके पुन; जिनविंव, जिनमन्द्रि, जिनधर्म और जिनागम इन 

चारों को पंचपरमेष्ठियों में मिलाने से कुछ ५ देवता होते हैं। अतः & 

देववाओं को नमस्कार रूप शास्त्र में मंगलाचरण किया गया है । 
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यद्यपि यहां पर देव, शास्त्र तथा गुरु ये तीनों ही गमित हैं, किन्तु 

उनमें जो अरदन्त देव हैं, वे नियम से सिद्ध पद को प्राप्त हुए हैं, इसलिये 

सिद्ध मगवान् अरहन्वदेव के अन्द्र गर्मित हैं. और सामान्य रीति.से देव 

अरहन्त भगवान् ही हैं। उसमें सवक्ष, वीतराग, द्वितोपदेशक--ये तीन 

जाप्त के लक्षण कहे गये हैं। सिद्ध भगवान् में सर्वेज्ञता ओर वीतरागता 

ये दो गुण पाये जाते हैं, किन्तु उनमें एक गुण हितोपदेश नहीं है । “आप्त 

परीक्षा' तथा 'रतल्वनकरण्ड भ्रावकाचार' में श्री समन्तभद्र स्वामी ने अरहन्त 

भगवान के प्रति कहा है कि!--- 

आप्तेनोच्छिन्नदो पेण सवज्ञनागमेशिना | 
भवितव्यं नियोगेन नान््यथा ब्याप्तता भवेत् ॥ 

सच्चा देव वही है जो वीतराग, सर्वेज्ञ और हितोप॑देशी दो ।' 

इन तीनों गुणों के बिना आप्तपना हो नहीं सकता। जो देव आप ही 

दोपसंयुक्त है, वह दूसरे जीवों को केसे निराकुठ, सुखी और निर्दोष वना 

सकता है? जो स्वयं क्षपघा, तृपा, काम, कोध आदिसे सहित.हैं, उसमें 
इंख़रपना कहांसे हो सकता है १ जो मयसहित दे, शस्तरादिककों अहण करता: 

है, जिनके ह्वोष, चिन्ता, खेदादिक निरन्तर बने रहते हैँ, जो कामी रागी 

होने के कारण निरन्तर पराधीन रहता है, मछा उसके निराकुछता तथा 

स्वाधीनता केसे सम्भव द्वो सकती है १ जहां निराकुलता तथा स्वाधीनता 

नहीं, वढ्ों सत्यार्थ वक्तापनों सम्मव नहीं । जिसके जन्म-मरण-रोग छया 

हुआ है, जिसके संसार-भ्रमण का अमाव नहीं हुआ है, जो जरा आदि 

से असित हो सकता है, उसके सुख, शान्ति कहाँ १ इसलिये जो निर्दोप 

दोता है, सत्यार्थ हूपस्े उती का नाम “आप्त' है। जो रागी, द्वेपी होता 
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है, वह भपने ५द के रागद्वेपको पुप्ट करमे का ही उपदेश दिया करता 

है, इसलिये यथार्थ चक्तापना तो वीतराग के ही सम्भव हो सकता है । 
जो सर्वेज्ञ नहीं उसके यथार्थ वक्तापना नहीं। क्योंकि इन्द्रिय-जनित 

ज्ञान तो स्वे-त्रिकालवर्ती समस्त द्वव्यों की अनन्तानन्त परिणतियों को युय- 

पत् जानने को समर्थ नहीं । इन्द्रिय-जनित ज्ञान तो क्रमवर्ती स्थूछ पुदूगल 
की अनेक समय में हुई स्थूल पर्याय को ही जाननेवाला है। फिर भला 

अत्पज्ञानी का उपठेश सत्यार्थ क्से हो सकता है ? सर्वेज्ञ का ही उपदेश 

सल्यार्थ होव। है, इसलिये स्वेज्ञ के ही “भाप्तता सम्भव है । 

जौ बिना भेद-भात्र के जगत के प्राणीमात्र के हित और कल्याण के 

लिये यथार्थ उपदेश का देनेवाला है, वही द्वितापदेशी है। इसलिये जिस 

किसी देव में भी वीतरागता, सर्वेज्वा, तथा हितोपदेशीपना--ये तीन 

लक्षण पाये जावे, वही सच्चा आप्त है | 

यदां यदि कोई तर्क करे कि आप्न का लक्षण इस प्रकार तीन रूप 

क्यों कह्दा जब कि केवछ एक “निर्दोप' कह देने से ही समस्त गशुण- 

संयुक्त छक्षण वन जाता है १ तो इसका समाधान यह दै--निर्दोषपना 

तो भाकाश, धर्म, अधर्म पुदूगछ तथा कालादिक के भी है, इनके भी अचेतन् 

होने के कारण छुथा, तृषा, राग, व षादिक नहीं हैं । इस प्रकार निर्दोपपने 

से इनमें आाप्तपने का प्रसन्न भाता है। इसलिये जो निर्दोष और सर्वेज्ञ है 

वही भाप्त है। अब यदि “निदों प' एवं 'सर्वेज्ञ --केवल ये दो द्वी ग्रण भाप्त 

के कह देवें तो सिद्ध मगवान् के आप्तपने का प्रसन्न जाता है। इस दशा 

में सत्यार्थ उपदेश का अभाव होता है, क्योंकि सिद्ध मगवान् तो निकल 

परमात्मा हैं, उनके उपदेश सम्भव भहीं । इसलिये बीवरागता, सर्वेज्ञता, 

परम द्वितोपदेशकता इन तीनों से स'युक्त भनन््त चतुप्टय के धारक देवाधि 
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देव, परम भौदारिक शरीर में विराजमान सगवान, सर्वज्ञ, वीवराग अरहन्त 

ही के आप्तपना सम्भव है, ऐसा निरचय 'श्रद्धानू करना योग्य है । 

ऐसे दो प्रकार के देव हैं । रागद्वोपादि दोप और ज्ञानावरणादि कर्मका 

आवरण जिसके नहीं है, वह देव है| वहाँ परमौदारिक शरीर में रहते हुए 
श्तानावरणीय, दशनावरणीय, मोदनीय और अन्तराय--इन चार धांतिया 

कमोका नाश करके केपलज्ञान, केवलद्शन, अनन्तसुख और भनन््तवीये--- 

इन चार अनन्तचतुष्टय सहित धर्म का उपदेश देनेवाछा होता है वह 

सामान्य रीति से एक अरदहन्त भगवान् दी देव हैं । किन्तु विशेष रीति से 

जहाँ पुदूगलमय देह से रहित, आठ कमो का नाश करके तोन लोकों के 

शिखर पर विराजमान तथा सम्यक्ल भादि आठ शुर्णों से सहित ऐसे सिद्ध 

भगवान् मी देव हैं । इसमें एक अरहन्त और दूसरे सिद्ध हैं। ऐसे देव के 

दो भेद बतलछाये गये हैं । उसमें समस्त रायादि विकारों से रहित सिद्ध 

भगवान् के समान' सिद्धात्मा के ध्यान के बिना केवलज्ञान की प्राप्ति नहीं 

होती है । भरहन्त और सिद्ध ये दो प्रकार के परमेष्ठी हैं । आचाये, 

उपाध्याय तथा साधु ये जो तीन परमेप्ठी हैं, वे साक्षात् शुरु रूप हैं । 

इसलिये इनमें से तीन को गुर जानना । इन्हीं चौनों तथा पहले के दोनों 

को मिलाकर पंचपरमेप्ठी कहें तथा सगवान् की जो छठी मूति है बह 

अरहन्त देव की मूति है। पुनः जो सातवाँ जिनमंद्रि कहा गया है चह 

श्री अरहन्त देवकी प्रतिमा का स्थान है | इसमें एक जिनप्रतिमा और दूसरा 

जिनमंद्रि ये दोनों एक भरहन्त देव में ही ्गभित है। पुनः जो आठवाँ 

जिनधम्म है वह अरहन्त देवके द्वारा प्रतिपादित किया गया धर्म है. और जो 
नवमी जिनवाणी है वह साक्षात् श्री भरहन्त देवके मुखकमल से प्रगट होकर 

साक्षात् द्वादर्शांग शासत्न-स्वरूप है। इसलिये एक जिनधर्म और दूसरी 
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जिनवाणी .ये दोनों द्वी शास्त्रों में गर्मित हैं। इसी प्रकार देव, गुरु और 
शास्त्र इन तीनों में भी तीन देव गर्ित हैं, ऐसा जानना । ऐसे देव, शास्त्र 
तथा गुरु इन तीनों को नमस्कार करने से ५ देवताओं को नमरक)र होता 

है। अतः यहाँ पर विशेष रुप से ९ देवताओं के मंगल का अर्थ भिन्न है। 

इसी तरद्द 'श्रीगोम्मटसार' में भी कहा गया है कि जो मंगल का अर्थ है बह 

अरहन्त, सिद्ध, आचाये, उपाध्याय, सर्वेसाधु, जिनप्रतिमा, जिनमंद्रि, 
जिनध्में और जिनवाणी इन ९ देवताओंको नमस्कार करना है | यह मंगल 

जीव को सुख देनेवाला है । इन्हें 'नौ मंगल” भी कहा गया है। इसमें देव, 

शास्त्र और गुरु ये तीन अथवा 'नौ मंगल! ये दोनों शब्द एकार्थवाची हैं । 

यद्यपि इसमें पृथक पृथक शब्द का भेंद है, किन्तु अर्थ का भेद नहीं है । 

इन दोनों का प्रयोजन एक ही है | इसलिये सबसे पहले इन्हीं तीनों को 

नमस्कार किया गया है, क्योंकि इसी में नौ मजझल गमित है' | जहाँ पर 

नौ मन्नल कट्टा जाय वहाँ पर देव, शास्त्र तथा गुरु ये तीनों भा जाते हैं । 

अब इमने इनको नमस्कार करके, तत्वार्थसृत्न, जिसकी रचना उमात्वामी ने 

की है, और जिसकी टीका श्रीं पूज्यपाद आचायजी नेकी है, उसको लेकर 

सरल द्विन्दी भाषा में उपदेश किया है, जिससे कि भव्य-जीव सरलता से 

स्वाध्याय करके आत्मतल्र का परिज्ञान कर सके। 

नतत्वार्थसूत्र-दी पिका! नामक जो. टीका श्री समन्तभद्र स्वाभीने ८४ 

हजार स्लोकॉमें की । उसी की यह 'यन्धहस्ति महाभाष्य” नामक बड़ी टीका 

है। उसी प्रकार विद्यानन्दी, अकलंकदेव भादि आधचायों ने जो अनेक 

टीकायें लिखी हैं, वे टीकायें यद्यपि वहुत सुन्दर, गम्भीर अर्थ-सहित हैं, 

तथापि उनका ज्ञान मन्द्वुद्धि को नहीं हो सकता । इसलिये सबे-साधारण 

को सरलता से समभाने के लिये इसे उपदेश-रूप में दिया जा रहद्दा है; 
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जिससे कि मोक्षमार्ग-हप तल्वार्भशात्र॒का अर्थ-ज्ञान भलीमांति हो। इस प्रन्ध 

में सर्वार्थ सिद्धि, तलार्थराजवातिछऊ, इकछोकवातिक, त्रिकोकसार ग्रोम्मट्सार, 

मूलाचार तथा प्रवचनसार आदि ग्रन्थोंका सार दिया गया है। तथा सूत्रके 

अनुसार शब्दार्थसहित विशेष अर्थ-रूप तत्व का विवेचन किया गया है! 
इसके विपय में मेरा कतंव्य इतनाहै कि मनुष्य ज्ञानावरणी कमके क्षयोपशम 

के भजुसार तत्वार्थ को जानकर धर्मालुरागी बने । इस अन्थ की रचना में 

ख्याति-छाभ के लिए नहीं कर रहा हूं, किन्तु जिस तत्त्व से आत्मा की 

पहचान हो, उसी तत्त्व को भव्य जीवों को सममझ्काने के लिये अप्ना कतेन्य 

समम्रर इसे सर्वेसमश्ष प्रस्तुत कर रहा हूँ । 

प्ररन--तुम तो अमूर्तिक आत्मा हो, फिर तुम लिखने का काम 

केसे करते हो ? 

उत्तर- में तो छुद्धात्मद्रव्य हूं और मेरा आत्मा अनन्तपर्याय का पुंज 
है। उसमें श्रुतज्ञान, धर्माचुराग, सक्रियपना मेरे ये तोन पर्वाय के निमित्त 

से लिखने के साधन-रूप कार्य बना है । इसलिये कारण में कार्य के उपचार 

से मेंने लिखा है । अतः यह कार्य व्यवद्ार-मात्र है, पर यदि निश्चय से 
विचार किया जाय तो ज्ञानादिक भोव का ही कर्ता में हूं । क्योंकि लिखने 

का कर्ता में नहीं हूं । 
प्रशय -यदि तुम उप्तके कर्ता नहीं हो तो निमित्त-नेमिसिक 

सम्बन्ध केसे होता हैं ? ै 
उत्तर-मेरा जो ज्ञानदर्शन-हप चेतना-स्वभाव' है, चह ज्ञानावरणीय 

कम के निमित्त से हीन हुआ है, मति, श्रुत पर्यायरूप हुआ हैं । वहां यत्ति- 
ज्ञान के द्वार' शास्त्र के अक्षर का ज्ञान हुआ ओर श्रुतज्ञान से अक्षरार्थ के 
वाच्य-पाचक के सम्बन्ध का ज्ञान हुआ । उसको जानने से उसके भर्थ का' 
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'परिक्षान हुआ। और सोह के उदय से मेरे रागादिक-रूप उपाधिभाव 

रहा । उसमें प्रशस्त शुभ रागके होने से मेरे अन्द्र इच्छा को उत्पत्ति हुई 

इसलिये में इस 'तत्वार्थसूनत्र! का प्रश्रचन फर इस क्षेत्र में र_्नेवाले अनेक 

मन्दवुद्धि जीवाँ के कल्याणार्थ तैयार हुआ हूं। इस उपदेश से हृद्यस्थ 
अप्रशस्त अशुम-भाव का अभाव होकर लोगों में कुछ भर्भ-सम्बन्धी प्रवृत्ति 

हो तथा उससे गेरा भी कल्याण हो, इसी आशम से मेने इस गन्थ का 

उपदेश -रूप से विवेचन करना प्रारम्भ किया है। पुनः आत्मा के प्रदेश 

को चछाने के लिये सह्षक्रियापना मेरे अन्द्र ही है। वहाँ उसकी इच्छा 

'के वश जिससे जसे उस काये की सिद्धि दो वेसे ही में अपने प्रदेश को 

चंचलरूप कर रदा हैँ । इसनी पर्याय मेरे अन्द्र हैं । पुनः पुदूगछ द्रव्य 

भी सक्रिय है' भौर शरीर पुदूगल परिणाम का पिण्ड है और नामक के 

निमित्त से शरीर और मेरा एक खम्बन्धरूप बन्धन है । उसमें मेरे प्रदेश 

चंचछ होने से उसके साथ द्वी दस्त, पाँव भादि शरीर के अग भी सेंचल 

'हुए हैँ । पुनः दृप्त, अंगुली भादि अंगोपाग पे प्रेरित द्वोकर छेखनी भर्थात् 

कलम, स्याही आदि जो पुद्गल-स्कन्ध दे, उससे जेसे अक्षर लिखे जाय॑ं 

जैसे में क्रिपाचान के रूप में प्रवतित होता हूँ । तब अक्षर के आकार 

कागज आदि के संम्बन्ध में स्थापना-रूप होता है। ऐसा नि मित्त-नेसि- 

तिक सम्बन्ध सम्मान चाहिये । यहां पर लिखने फा णो कारये है. वह 

मेरे शामादि पर्याय के कारण हुआ है। पढाँव्यत्रद्दार में कारण को काये 

का सम्बन्ध जानकर परस्पर में उपचार किया गया है। इसलिये 

व्यूबहार से जेसे ? घटका कर्ता कुम्हार फो फह्टा है; उसी प्रकार 

तल्वार्थसार! का 'उपदेशकर्ता उपचार-रूप से में' हूं। और निश्चय 

दृष्टि से जो छेखन ' भादि फाये है वह पुद्गछ द्रब्धफा है, मेरा 
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नहीं है। इसलिये शास्त्र प्रवचन सम्बन्धी कर्तापने का अहंकार 

मुझे नहीं है । 
अपितु सभी टीफाकार अपनी बुद्धिके अजुसार टीका करते हैं, उसीः 

प्रकार में भी अपनी बुद्धि के अनुसार टीका कर रहा हूँ । . 

इस आध्यात्मिक ग्रन्थ को, में, केवछ . अपने स्वाध्याया्थ तथा भव्य 

जीवों के कल्याणाथ तत्वार्थसत्रके सार को लेकर इछतोकवार्तिक. गोम्मटसार, 

तजत्रिकोकसार, प्रवचनसार, सूलाचार, आचारसार, रत्नकरण्डभ्रावकाचार, 

अष्टपाहुड इत्यादि अनेक अन्यों के आधार पर॒लिख रदा हूं । 

इस महान ग्रन्थ की टीका करने के कारण धर्मानुराग से . कुछ हमारा 

भी भरा दो जायगा । इस प्रकार अपना तथा अन्य जीचों का उपकार 

होनेके प्रयोजन से में इस टीका को कर रहा हूँ. । इस नवीन टीका करने 

का एक मात्र यही प्रयोजन है । परन्तु तुमने जो यह कहा “कि इस टीका' 

को से केवल अपनी मान, बड़ाई के लिये ही कर रहा हैँ, सो तुम्दारा 

यह कहना बिल्कुल गलत है। क्योंकि मान आदिक भिश्यात्य का उत्पादकः 

है, और सिथ्याद॒प्टि जीव पर पदार्थ में ममकार-(अहंकार रूप अपनापन) 

मानता है। सो उसका फल निगोद-गमन होता है। किन्तु जो सम्य- 

ज्ञानी जीव हैं वे पदार्थ के यथार्थ “स्वरूप फो विचारते हैं ।. वे मान 

आदिक को अपना स्वरूप.-नहीं मानते। इसी कारण ही जिनधर्मी को 

मान आादिक नहीं होता । संसार के मध्यर्म चक्रवर्ती आदि महापुरुषों का. 

भी.सान ख्याति आदि विनष्ट हो गयी है, तो फिर अन्य कौटके समान 

पुरुषों की क्या वात है ? जब इस संसार में चक्रवर्ती भादि का नामो- 

निशान नहीं रह गया, तो फिर साधारण पुरुषों का नाम कितने दिन तकः 
“:. प्थिर रहेगा ? और फिर जेनी तो मान, बड़ाई, ख्याति आदिके नाश 



[ ९; 
करने के लिये हो जिनधमंका आश्रय ग्रइण करते हैं । जिससे कि मिथ्याल 

आदि का विभाव हो और निज स्वरूप की श्राप्ति दो जाय। अतः; उस 

माव आदिक का नाश करनेके लिये ही यह कारय “किया गया है । किन्तु 

जो जिनधर्मी का आश्रय प्राप्त करके सी अपने मान जादिक को पघुष्ट. 

करते हैं, वे अनन्त संसारी तथा जिमाज्ञा से वहिमुंख मिथ्याद्ष्टी हैं । 

उनका कल्याण होना अत्यन्त कठिन है। जिस प्रकार किसी रोगी को 

अगखव का पान कराने से उसे विषरूप मालूम होता है, तो फिर उस' 

पुरुष को कोई ओषधि नहीं रगती । इसी प्रकार इस संसार में जीव को 

जिनधर्म-रूपी अरूत का पान भी, विपरूप मान, कषाय आदि के संयोग 

से नष्ट होकर विपवतू ही मालूम होता है । वहां उसका भरता नहीं होता ' 

इस कारण मान ,भादिकरा पोषण कद्पि नहीं करना चाहिये । 

भावार्थ--अपना तथा अन्य जीवों का उद्धार करने के लिये द्टीः 

तल्वदर्शन नामक अ्थ के आधार पर उपदेश रूप में मेंने अपनी शक्ति के 

अनुसार विवेचन किया है, अतः भव्य जीव, इसका स्वाध्याय करके: 

लास उठावें । 

, श्री उमास्तामी नामक आचारये विरचित जो दशाध्यायरूप तत्वार्थ 

शास्त्र है उसकी देशमापामय वचनिका रूप सार को लेकर आगे में विवे- 

चुन करूंगा । जदां पर धमतीर्थ का प्रवर्तन करानेवाले परम पूज्य देव[धि- 

द्वेव परमौदारिक शरीर में तिप्ठते हैं. वेहां पर मगवान् के कण्ठ, औष्ठ 

जिह.वा आदिक  अंगोपांग के हलन-चलन हुए बिना भव्य जीवों के पुण्य: 

तथा वचनयोग के उद्य से उत्पन्न हुईं. निरक्षरी दिव्यध्वनि खिरती है 

और उसी दिव्यध्वनि के द्वारा श्री मगवान् महावीर स्वामी नेम म 

को प्रकाश करने के लिये सम्पूर्ण पदार्थों के स्वरूप तथा आत्मतत्त्व को 
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समझाया है । वहां उस अवसर में उपत्यित सप्न ऋद्धि के घारक ओर 

चार ज्ञान के घारी श्री गौतम गणधर देव ने भगवान् को-दिव्य ध्वनि के 

अथ को धारण करके उसके द्वादर्शांग रूप में अथवा सूत्र रूप भें रचना 

की । इस प्रकार श्री महावीर स्वामी ने मोक्ष माग को प्रकाश करने के 

'छिय्रे सच्चा वात्विक उपदेश किया है। उन्होंने जो कह्दा है वही वचन 

'प्रम्परा से चछा आया है और उसी के अछुसार में भी यथाशक्ति विवे- 

चन करूंगा । ् 

इस आत्मतत्व का निरूपण करने वाले श्री महावीर स्वामी हो हैं । 

मगवान महावीर स्वामी भरतक्षेत्र सम्बन्धी पावापुर नामक नयर के वाह्य 

उद्यान में स्थित तालाब से मोक्षपद् को प्राप्त किये हैं।. तत्परचात्त् ६? 

वर्ष के अन्तरमें गौतमस्वामी, सुधर्माचायं तथा जम्बूस्वामी ये तीन केवछी 

इस पंचम काल में हो चुके हैं। तद॒नन्तर क्रम से १०० वर्ष में विष्णु, 

'नन्दोमित्र, अपराजित, गोवधन, भद्रबाहु ये पांच श्रुतकेत्ली द्वादशशांग के 
पारगामी हुए। उस समय में भगवान् महावीर के समान ही छोग इस 

परिपाटी को चलाये | फिर अनुक्रप से १८३ एक सो निराप्ती वर्ण के ब!द् 

विशाखाचार्य, प्रोप्यछाचारय, क्षत्रिय. जिनसेन, नागसेन, सिद्धार्थ, 

धृनिसेन, विजय, वुद्धिवानू, गन्धदेव, धंमेसेन, ऐसे ११ सुतिः हो 

गये । यह सुनि ११ अग एवं १० पूवे के धारी थे । उनके पश्चात् 

क्रम से २००५-२० वर्ष में नक्षत्र जयपाल पाण्डु, ध्रतिसेन, कंसाचाये, ऐसे 
पांच मुनि ११ अंग के पाठी हो गये । तत्पदचात् क्रम से ११८ बे में 

बालसुभद्र, यशोभद्ग, भद्रवाहु, सहायश, छोहाचाये, ऐसे पांच मुनि पहले के 

पांच अंगों के ही धारी हुए हैं। इसं प्रकार भगवान महद्दावीर के निर्वाण: 

जामे के परचात इस पंचम कालमें ६८३ वर्ष के पहले आचारांग नाम तथा 
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'चह्तुका ज्ञान रह गया । उस समय पदार्थ,की य्थार्थ प्ररूपणा करने ताले 

अंन्त के पांचवें श्रुतकेषछी श्री भद्ववाहु स्वामी जब देवलोक “सिधारे; 
'तत्पश्चातू हुण्डावसपिणो कालके दोष: से यहद्दाँ बहुत से रूनि शिथि-लाचारी 

दो गये हैं। उन्होंने जिनमार्ग से विपरीत अनेक प्रकारका - सम्प्रदाय 

चलाया । उनके संघ में कई वर्ष के बाद देवऋषि नाम का एक साधु हो 
गया । उसने यह विचार किया कि हारे सम्प्रदाय में बहुत शिथिलाचारी 

हो गये है, परन्तु आगे चलकर इनको यदि लोग शिथिलाचारी कहेंगे तो 
अत्युक्ति होगी, अतः इसको छिंपाना ही ठीक होगा | यदह्द विचार कर ही 

उसने सूत्र की रचना की | फिर उसने जिनवाणी के विपरीत «७ सूत्र 

रचे, और भगवान महावीर स्वामी तथा गौतम स्वामी का प्रसंग चलाया 

तथा अपने शिथिलाचार के .पोपण के लिये उसने अनेक प्रकार के कपट्युक्त 

दृष्टान्त द्वारा अपना कार्य किया । तथा सूत्रको पूर्ण करने के परचात् उसका 

नाम आचारांग सूत्र रक्खा | उसने अपने मनके अनुसार ही उसमें कथन 

किया है कि केवली भगवान् ने कवछादह्वार किया था। उनके मछ-मृत्र आदि 

भी होता था । उनको रोग भी था । उन्होंने अपने रोगछो मिटाने के लियें 

दी माँसाहार भी किया था । इस प्रकार की अनेक विपरीत रचनायें उसने 

की । भगवान महावीर स्वामी को केवकज्ञान उत्पन्न होने के वाद उन्होंने 

एक गौशाला नामक गुरू को दीक्षा दी । वत्परचात् उन्होंने बहुत तंप किया 

'तव उनको भी केवलज्ञान प्रगट दो गया । तब उन्होंने केवली भगवान से 

वाद-विवाद किया और अन्त में बह द्वार गया ; फिर कपायवश सगवान के 

ऊपर तेजोलेद्या चलाई, तब भगवान महावीर स्वामी को पेचिसका 

'रोग दो गया। तब भगवान को वहुत दुःख हुआ | तदनन्तर भगवान् ने 

उस साथु से कहा कि जो एक राजा की रानी ने विछाव के निमित्त मुर्गी 
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तथा कबूतर को भूनऋर माँस पकाकर रक््खा है, सो तुम जाकर उसको 

हमारे लिये छाओ । तब हमारा रोग मिट जोयेगा । ऐसे भगवान् के वचन 

को सुनकर वह साधु उस मांस को ले आया | तब भगवान ने उस मांसका 

जब मक्षण किया तो सगवान का पेचिस बन्द दो गया । इस प्रकार विविध 

भाँति के झूठे बचनों की उसमें रचना करके रख दी। ये कद्दते हैं कि 

केवली भगवान को छींक भी भाई थी । इतना ही नहीं केवछ्ी सगवान ने 

केवली को नमरकार भी किया है । इस प्रकार के वचनों को भी ,उस ग्रन्थ 

में लिखा है । केवली को उपसर्ग भी हो-गया है: ऐसा लिखा है । केचली 

सगवान का प्रथम उपदेश व्यर्थ ही जाता है। भगषान तथा केवली एक 

के गर्भ में आकर दूसरे के गर्भसते जन्म लेते हैं। जेसे पहले महावीर स्वामी 

बन््दी नामक एक ब्राह्मणी के गम में आये थे तत्पदचात् इन्द्र ने आंकर उस 

गर्भ को वहां से निकालकर सिद्धार्थ राजा की त्रिशछा नामक रानी के गर्भ 

में रक्खा । वहां से महावीर स्वामी का जन्म हुआ । इस प्रकार से गर्भ तो 

किसी के होता है और जन्म किसी से । इस प्रकार से शास्त्रॉमें वणेन किया 

गया है। अपने अन्थों में यह भी लिखा है कि तीथकर युगल. भी उत्पन्न 
होते हैं। जिस प्रकार आदिनाथ भगवान तथा छुनन्दा उनकी स्त्री ये दोनों 

भाई-बहन उत्पन्न हुए थे। उसके बाद उनका “विवाह हो गया। ये दोनों 

एक साथ ही उत्पन्न हुए थे । इस प्रकार की अनेक चातोंका प्रतिपादन इस 

ग्रन्थ में किया है । तीर्थंकर भगवान से भी बलवान और पुरुष होते हें । 

इसलिये एक ब्राह्मण वेष घारण 'करके मगवान महावीर स्वामीके पास जाया 

था । भगवान अपने निकट आया देखकर विचार करते हैं कि यह हमसे भी 

ज्यादा बलवान दिखाई देता -है। ऐसा जानकर भगवान गौतम नाम 

गणधरको कद्दने छगे कि यह खन््द नामका सन््यासी जो जाया है ठुम उसके 
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सामने जाऋर उसकी विनय भक्ति करो जिससे वह समन्तुष्ट हो जाये, और 

हमारे प्रति उसके मनमें उपद्रत न पैदा हो। इस प्रकार उन गौतमने भगवानके 
वचनों को सुनकर वसा हो किया । इस कारण तीर्थकर से सी अन्य पुरुष 
बलवान होता ही दे, इस प्रकार उसने लिखा है। यह कितने असम्मवकी वात 
है कि तीथंकर से बलवान भी कोई होना है । तीर्थंकर की दीक्षा के समय 
मी भगवान को इवेत वस्त्र इन्द्रे ने ही आकर पहिनाये हैँ, ऐसा भी लिखा 

है । इसके अछावा स्त्री पर्याय में तीय कर पेंदा होते हैं । क्योंकि महिनाथ 

मगवान को मबह्लि वाई भी कद्दते हैं । इसलिये तीर्थंकर को स्त्री पर्याय भी 

होती हू ऐसा भी छिखा हे । मगवान तीर्थंकर के तिर्थन्च भी ग्णधर 

होता हू। क्योंकि वहां मुनिसुत्रत स्वामी को एक घोड़ा नामका तियेन्च 

था उसको गणधर माना हूँ । केतछी भगवान वस्त सद्वित है, एसा भी लिखा 
है। स्त्री को महात्रती भी लिखा हे। स्त्री पर्याय से मोक्ष की प्राप्ति भी 

लिखी ६ । जिन प्रतिमा को वस्त्र आदि पढद्विनाने के योग्य लिखा हे। 

जिनअतिमा को लंगोटी आदि का होना भी योग्य लिखा है। प्रतिमा को 

चुनका जनेऊ भी पद्िनाने के लिये छिखा है । भोग-भूमि मनुप्य कमंभूमि 

में भी जा सके एसा लिखा है । तदां एक स्व्री-पुरष तथा घुगछिया को देव 

यहां छाया तथा उनका छोटा शरीर करके भरतक्षेत्र में लेकर रखा । उसमें 

से इरिवंश की उत्पत्ति हुईं यह अन्र्थ वातें मी कद्दी है। पुनः साधुके चस्त्र 
आदि तथा पात्र और उपकरण आदि रखने योग्य विधि बतलछाई है । पुनः 

गृदस्थ सहित श्रावक्र को भी मोक्ष की प्राप्ति लिखा है। उसके अलावा 

भरत चक्रवर्ती को भो राज्य भोगते-मोगते केवलज्ञान दो गया इस प्रकार 

लिखा है, तथा मछिकुमारी को गृदस्थ अवस्था ही केवलज्ञान दोने के विषय 

में भी बताया है, तथा एक कुमारी राजकन्या को वराम्दे में बुद्दारी देते-देते 
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क्रेवलज्ञांन उत्पन्न हो गया था । तथा गृहस्थ आश्रम में समी को कैवलज्ञान 

प्राप्त दोने को लिखा है। साथु को किवाड़ बन्द करके -भोजन करने की 
विधि मी लिखी है। साथु जुदे-जुदे ही भोजन करें। इस घकार की अनेक 

बातें उन्होंने अपने शास्त्र में लिखी हैं । जाति आदि तथा भाद्दार की शुद्धि 

का क्रोई विधान भादि की /चर्या न, रखकर जहां से भी हो 'भाहार छाकर 

खाने की विधि लिखी है । इस प्रकार पीतराग भगवान के वचनों के विरुद्ध 

अनेक असम्भव बातों को सम्भव करके लिखा है । श्रेसठ शक्ताका.पुरुषों 

के दाढ़ी मछ-मृञ आदि होता है ऐसा वर्णन,किया गया । 

परन्तु जिनवाणी में यह कहा है कि. ने सठ शलाका पुरुषों को दाढ़ी 

सूछ तथा मछपुत्र आदि नहीं होते । ऐप नियम है। पर इतना” जपश्य 

है कि अपनी स्त्री के साथ काम करते समय वीये-स्खलन होता .है । 

परन्तु गेसठ शलाका पुरुषों की माता को मासिक धर्म नहीं .होता है। 

'समाताक़ा रज तथा पिता का वीये मिलकर सनुप्यकी उत्पत्ति होती है। म्राता 

का रज तथा पिता के वीये के अछावा, मनुष्य की उत्पत्ति नहीं होती है । 

भावाथे--चौबोस तीर्थ कर,. वारह चक्रवर्ती, नवनारायण, नवग्रति- 

नारायण, नवबलभद्र, ये न्रेसठ सछाका शुरुप हैं! चौवीस मगवान की 

माता ,तथा उनके पिता कमंभूमिया के १११ जीव और मसोगभूमि के 

समस्त जीवों के दाढ़ी, मू छ, मलमृत्र,. कफ, थूक तथा नख केश जादि नहीँ 

'होते और भसग्रवान को माता को मद्दीने पर . रजल्वला दोष भी नहीं-दोता 

है | ऐसे उत्तम जीवों के निहार आदि नहीं होता ऐसा गोम्मटसारादि 

“अन्थोर्म नेमिचन्द् सिद्धान्त चक्रवर्ती आचाये ने छिखा हैं।4 और इवेताम्बर के 

अन्धों में.निद्दार ग्यनी -मलमृतन्र , आदि का “होना/भी लिखा है । भीर 

चन्द्रमा को.चौंसठ-जाति करा विमान कटा है-।... यहुवंशियों को मांसमक्षी 
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बताया है, मानुपोत्तर पर्वत से आगे जाने का विधान भी मनुष्य को लिखा 

है । पुनः कामदेव २४ नहीं होते हैं उससे कम द्ोते हैं, एसा लिखा है । 

पुनः तीर्थ कर भगवान के मोक्ष जाने के वाद उनके स्तर दारीर के मुह में 

से सभी दांत उखाड़ कर देवता उसे स्वग में ले जाते ६ तथा वहां पर 

उनकी पुजा करते हैँ, इस प्रकार छिखा है । नाभि राजा तथा मझरूदेवी ये 

दोनों युगल ही उत्पन्न हुए थे, अलग-अलग नहीं । इस प्रकार उन्होंने 

लिखा है। परन्तु दि० जन सिद्धान्त में उनकी उत्पत्ति भठ्य-भल्य लिखी 
है। इसमें उन दोनों का विवाह सम्बन्ध क्रिया गया है| पर इवेताम्वरों 

ने ऐसा माना है कि यह युगलिया उत्पन्न हुये हैं। नवश्रेवेयक का जीव 

( उत्पन्न देव ) ऊपर की नत्र भनुदिश तक जाते हैँ, ऐसा- माना गया है । 

परन्तु दि० जन सिद्धांतमें इस प्रक्रार कद्दा गया है कि जो देवता अपने स्वर्ग 

से ऊपर नहीं जाते दे| । भगर अन्य कोई देवता उठाकर ले जाय तो जाते 

हैं। अपनी शक्ति से वे अपने भाप नहीं जाते हैँ । इस प्रकार झास्त्रके 

विरुद्ध जिनवाणी के विरुद्ध कहना दोप लगाना अपनी विपय कपाय तथा 

अपने स्वार्थ की पुष्टि के लिये भगवान की वाणी का दुरुपयोग विरुद्ध 

कथन करना पाप का कारण होता है। इसलिये हमने भव्य जीवों के लिये 

असली भगवान का ते तथा जन धर्म का भसली सार क्या है इस 

वात को निर्णय के रूप में ,विवेचन किया है। और भी कहते हैं 

कि--भगवान की वाणी भव्य जीवों के कत्याण के लिये नहीं हैँ । प्रतिमा: 

को भी कहते हें कि प्रतिमा धातु पापाण की है इस कारण वह जड़ है। 

इनको नमस्कार करना विनय करना तथा पूजा के कछको मानना ठोक 

नहीं । भवः इस जड़ प्रतिमा की , पूजा कभी नहीं करनी, चाहिये। इस 

प्रकार उनके शास्त्र में भनेकों बातें लिखी गयी हैं.। इसके अलावा श्रावर्कों 
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को कुदेव आदि की पूजा करने के विपय में मी प्रतिपादन किया है । कर्यों- 

कि यह भ्रावक का धसं है कि वह सभी देवताओं को पूजे। कुदेब की 

पूजा करने में कोई दोप नहीं है। इस प्रकार की बहुत सी वातोँ का 

वर्णन उन्होंने अपने शास्त्रों में किया है। उतुसरपिणीके चौथे काल की अ«दि 

में कम भूमि के अन्त में जब यहां कम्रसूमि में से भोगभूमि का रूप प्रगटठ 

हो जायेगा तो सोगभूनियों के स्त्री पुठय थुगलियाकों देव भरत क्षेत्र 

आदि में ले जाकर रखेगा तत्परचात् पुनः थुयल धर्म चलेगा । इस तरह 

अनेक प्रकार की उत्टी वा्तों का समर्थन छिया यया है । और जिनवाणी 

में ऐसा कहा यया है. कि कर्ममूमि के जीव काल के प्रभाव से दो स्त्री 

पुरुष बुगलिया ही उत्पन्न होंगे और वहां दूस अकार के कल्प दृक्ष भी 

सवयमेव हो उत्पन्न होंगे । इसलिये कर्म भूमि से सोगभूमि की परिपाटठा 

हुई है। इस प्रकार जिनवाणी के विपरीत अपने मनग्कल्पित ८४ सूत्रों 

की रचना की गयी है । उन सूत्रों को पोषण करने के लिये तथा उनके 

निमित्त दृष्टान्त देकर अनेक प्रकार की झूठी कथा लिखी गयी हैं। इसी 

अकार और भी चअनन््थों में दण्ड भ्रादि वेष धारण करने के लिये कह्ट कर 

'उसको इवेताम्वरी मत का नाम दिया है । और वह अपने मत सम्बन्धी 

( इ्वेताम्व॒री सम्प्रदाय ) इस कथन के विरुद्ध ही है तथा इसको नहीं 

मानते हैं और कहते हैं कि इस प्रकार का कथन होना चाहियें जहाँ 

'लोय उचकी निन्दा न करे । तद तो इच प्रकार का विचार करे कि 

जिससे किसी अकार का संकट न आये । कई छोयों से कई सूच्र कम कर 

७२ सूत्र कर लिया । फिर किसी ने उसमें से ४५ सूत्र रख लिया । किसी 

ने ३६२ सृत्त ही रख लियो । परस्पर में विरोध होने पर उससें सी सिन्न- 
शिन्न सम्प्रदाय वचन गया। उनके भनग्राने विचार आचार की असिद्धि 
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हो गयी । तत्परचात् इवेताम्धरों में सी कई पन््य दो 'गये “तथा ये 

जाचार-विचार के प्रिसंद्ध परिपादी चछाये । इस क्रांछ में-ऐसा दौष 
होने में कोई आारचये की बात नहीं है । इसमें जन मत की गौणतंत 
इस पंचम काछ में होना ही है । इस जेन मंत में भनेक श्रक़ार:के 
पाखण्डी सी हो गये हैं। इस प्रकार हुण्डावसपिणी काल के दोष से 

'जिनमत सम्बन्धी मोक्ष मागे के उत्दे श्वेताम्बरी मतत आदि की स्थापना 

हो गई है। दिगम्वरी मत में भरी भद्गावीर स्वामी के मोक्ष जाने के बाद 

६८३ वर्ष और उसके परचात् एक आचारांग नाम के पहले अंग का ज्ञान 

रहा । तत्पइचात् इस काल दोष के कारण आचाये कम रह गये । इतना 

द्वोने पर भी दिगम्वर मार्ग में मोक्ष मार्ग की अन्यथा नहीं आई। इसमें 

६८३ वर्ष के बाद श्री कुन्दुकुन्दाचार्य नामक एक वीतराय मुनि द्वो गये + 

उनको एक भंग वस्तु का ज्ञान था। अन्य की विशेष कस्तु का ज्ञान भी 

था। उसके बाद उनके शिप्य श्री उमाध्वामी मुनि हुए। वह भी इस 
काछ में श्रुतकेवली के समान उमास्वामी नामक आचाये हो गये हैँ । 
उन्होंने मोक्ष के माग का प्रदाश करने के लिए भगवान फे परमागम की 

आज्ञा के अनुसार तत्वाथे सूत्र की रचना की । उस शसमय यहां दिगम्पर 
शुरू के विपय में भिन्न-भिन्न नामकी भन््दी, सेन, देव, सिंह, ऐसी चार 

'भापाओँ फी छाखा दो सयी । इसमें मिन्न-मिन्न भ्रन्थ की रचना सी हो 

गयी] पहले श्री कुन्दकुन्दाचाय, नेमिचन्त्र सिद्धान्त चक्रत्ती, पूज्यपाद 
स्वामी, विद्यानन्द स्पामी, श्री पसु नन््दी सिद्धान्त *चक्रवती, ऐसे'प्रहले 

संघ में यढ़े-वढड़े आचाये हो गये हैं। जिन्होंने विचार किया कि जो 

कुण्डावसपिणी फाछ फे दोष से इवेताम्बरों का सम्प्रदाय धहुत बढ़ गया है, 

प्ररन्तु भौक्ष मार्ग की प्रहषणा अन्यथा नहीं हुई है । इस समय तक तो 
रे 



[ #८ | 

सोक्ष सारे की परिपाटी यर्थाथ रूप से 'चढी । इचलिये,इस ,मोक्ष मांगे को 

'परिपाटी में अन्यथा या इसका विरुद्ध कथन करनें.के .-लिए. जाने छोई 

अत््यवादी न बन जायें इसलिए परम्परा. परिपादी को. कायम. रखने के. 

लिए इत द्ास्त्र की रचना की गईं । क्योंकि इस प्रकार के अन्य रचने से 

जो. निकट नव्य जीव हैं वे उमसककर मोक्षमागें झा यथाय॑ श्रद्धान कर 

ले तथा अपनी झक्ति के अनुसार चारित्र.महण करे । दाक्ति उनका कल्याण 

हो जाय । यही बढ़ा उपकार है ।,ऐसा विचार क़र के यहां मोद् मा के 

अत्य की रचना की। इस प्रकार यह नन्न्दीशाखा की परिपाटी कम 

विवेचन किया । 

९ 
मूल संघ का दूप्तरा सम्प्रदाय 

,.भूतवछी, पुष्पदन्त, वृषमसेन, सिद्धसेत्, उमन्तसद्र, जिनंेन, गुणसक् 

इत्यादि बड़े-बड़े काचाये हो गये हैँ । उनमें ने, पट्खण्ड नामछा सूच, जय 

घवल, महाघवल, आदि पुराण, हरिवंश पुराण इत्वादिक अन्धों की रचना 

की हँ। उनमें सिद्धसेन तथा समन्त्द्र स्वामी ये दोनों स्वपाद्वादविद्या 

के प्रकाग्ड गाचाय थे। वहां समन्वसद्र क्वामी ने एक तताय॑ चत् की 
गन्धहस्ती नामकी महामाष्य टीका की है । तथा अर्थ परीक्षा तथा र॒त्नकरण्ड 
श्रावक्राचार 'इल्ादि बढ़े-वढ़े अन्धों की रचना दी है। चिनसेन आचाये 
ने भादि पुरंण तथा छोटठा.पद्म पुराण के संस्छत रूप की रचना की है । 

शुणसद्र आचाय ने “उत्तर पुराण की. संस्छत को रचना की है 7 .दूसरे 

सेनंगण्.की शाखा चाले अकलंक देव चोम्रदेद, इत्यादिक बड़ें'वढ़े भाचाये 

झो यये हैं । यह भी स्पाद्वाद् विद्या के वड़े. अक्ाण्ड पण्दित थे। उन्होंने 
रा 
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प्रमाणनय अन्य की रचना की है । उसमें अकलंक देव स्वामी ने ततवार्थ 
सूत्र,की 'राजवातिक नामक :संस्कछत टीका की है । सोमंदेव स्वामी नें 
यशस्तिल्क नाम के काव्य की'रचना की है । पुनः चौथी सिंहनन्दी साम्प्र- 
दाय-क्री शाखा है । वीर नन््दी सिद्धान्त चक्रवर्ती, हरिसिंह इत्यादि आचार्य 
है। उनमें बीरनन्दी सिद्धान्च चक्रवर्ती ने आचार सार नामक भप्रन्ध की 
रचना की है । अन्य आचाय॑ ने मोक्ष मार्ग के प्रपण में अन्थों की रचना 
की है। इस प्रकार द्गिम्बर आचायों की चार शाखायें हैं। ये मोक्ष मार्ग 

रूप शास्त्र की रचना अपनी परम्पराके अनुसार करते चले आये हैं। 

इन सबसे पहले श्री इन्दकुन्द आचाय ने तत्व अ्न्धों की रचना की है। 

उस समय आचारांय आदि वस्तुओं का भी ज्ञान थो। इसके आगे ज्ञान कौ 
दवीनता दोती द्वी चली यईं। तब उससें छुन्दुकुन्दाचार्य नें इस पंचम काछ 

के निम्मित्त शास्त्र की रचना की । भव इस कंलिडाल में दिगम्वर मुनि के 

साम्प्रदाय के विषय में आचाये का अमात्र है। इन्दकुन्दाचार्य ने दिगम्बर 

मुनियों के आचार विचार की परिपाटी कायम रखने के निमित्त तथा उनमें 

मुनि छिंग की आचार-विचार सम्बन्धी अंध की परिपाटी को कायम रखने 

के निमित्त अन््यों को रचना की। अगर ससी यदि सोक्ष मार्ग के लिये नर 

रहे तो मुनि धर्म की तथांउनके -भाचार-विचोर का भी पता न पड़ेगा । 

इसलिये मुनि मार्ग के आचार-विचार के बारे में शास्त्र की रचना की 
और आचार्य परम्परा का भी उन्होंने वर्णन किया है । ऐसे मोक्ष मार्ग रूप 

के लिये यद्द शास्त्र परम्परा से चली आईं परिपाटी प्रमाण रूप है । इस लिये 

यह आ्ञास्त्र मोक्ष मार्ग की परिषाटी को वतछाने वाला है | ऐसा समस्त 

कर भव्य जीवों को इस शाघ्त्र का अभ्यास करना योग्य है। जिससे सम्यर- 
दर्शन की प्राप्ति हो । यहाँ पर कोई प्रन््न करता है. कि--- 
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प्रश्त--सबसे पहले तो व्याकरणादि शब्द श्लाख्र के पक्ष- 

पाती इस प्रकार कहतें हैं कि जो व्याकरण रूप क्षांव्य, छन््द, न्याय 

अलंकार, कोप हत्यादि-भ्रव्द श्ञास का अभ्यात्त करना ही उचित 

है, हसतका मवन करने से अनेक गंथों का स्वयमेव ही ज्ञान 'हो जाता 

है, एवं पण्डितपना ग्रकट होता है। उत्तके परचात् तताथ शास्त्र के 

अभ्यास से ठीक ज्ञान हो, जो उत्तके विधाध्ययन फे बिना पंडित 

पना ग्रकट नहीं होता है | इसलिए शब्द रूप व्याकरण झाख्र के 

अंम्याप्त करना योग्य हे । 

उत्तर--जिनको पष्डितपना चाहिये, .चह इस शास्त्र तथा काव्य 

का अभ्यास करे । जो भपने फाये की इच्छा रखता है उसको मोक्ष मागें 

के तत्वों की अभ्यास करना ठीकहै। क्योंकि धाब्द शास्त्र पढ़ने माह्न से 

पण्डितपना ही प्राप्त होगा, परन्तु तत्त्व-का अभ्यास नहीं दोसा। णो 

सम्यरुर्पट जीव हैं उनके लिये तत्त्व के प्रढषण का अभ्यास फरना उचित 
है। तभी वह ठीक तत्ततों का अभ्यास करके बह अपने भाप पण्डित हो 
जायगा। ऐसा जिनेन्द्र भगवान का वचन है । क्योंकि जो सब तत्तवों को 

जानता है. बह भसली पण्डित कहलाता है,, जो जीवादि वत्त्वों के जाने 

दिना सब व्यथे ही है । उत्र सबको जानने पर अपना “ही पण्डितपना 

प्रकट दोवा है | - बिना तत्त्व के जाने, पण्डित नहीं. कहा जाता । जेनन- 

सिद्धान्त में तत्ज्ञान को जाननेवाले को द्वी पण्डित माना है । . 

ग्र्न--क्या इसमें तत्त्व ज्ञान फै बिना तो शब्द शात्र व्याकरण 

आदि कोई काम नहीं करते हैं ? परन्तु उत्तमें तो तच ज्ञान के 
प्ररूपण करने तथा शात्र की रचना करने के लिए शेष को बढ़ाने 
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के लिए व्याकरण आदि झात्रों का अम्यास करने के लिए अपनी 
जानकारी बढ़ाने के लिए कुछ आवश्यक अवश्य है ? 

उचर--इसमें कोई द्वानि नहीं हे, भले ही शब्द इत्यादि को पढ़ ले | 

परन्तु अपनी पण्डिताई को दुनिया में दिखाने के लिये तथा ख्याति, लाम, 

पुजा, अपनी प्रतिष्ठा इत्यादि के लिये यह पण्डिताई नहीं है । परन्तु 

उसमें तत्त्वज्ञान की भी आवश्यकता है पहले तो तत्त्वज्ञान शास्त्र का 

अभ्यास करे। ततत्ोान के होने के पत्चात शब्द शास्त्र का अभ्यास 

करना योग्य है । जिस प्रकार चतुर किसान अपनी शाक्ति के अनुसार खेत में 

हल चलाकर के थोड़ी बहुत खेत की मर॒म्मद कर देता है. तथा उच समय 
बीज सी दोता है, जो सम्रय वोज वोने का होता है, उससे ही उनको 

उत्तम फल की प्राप्ति होती है । इसी तरह तुम भी अपनी शक्ति के अनुसारं 

व्याकरण भादि हछब्द शात्त्रों के अभ्यास के साथ कुछ अपनी बुद्धि के 

मनुसार तलज्वान का अभ्यास सी करो, जब तक मनुष्य पर्याय है। इसे 

मनुष्य पर्याय में इन्द्रियों की स्वाधीनवा तथा शरीर की निरोगता है. तब 

तक इससे तत्तज्ञान प्राप्त होने का कारण है, जो कि जन शास्त्र का 
अभ्यास करने से दी मनुष्य को सम्यकृगुण को प्राप्ति होती है। जब तक 

इन्द्रियाँ योग्य काम करती हैं तथा शरीर भी निरोय है. तव तक ही सम्यक् 

गुण की प्राप्ति करना योग्य है । न तो जंसे मू्खे किसान, जो की मूखेता से 

इल चलाते-चलाते वीज वोने का समय व्यतीव कर देगा । उसको फल की 

श्राप्ति कहां से होगी 2 तब उनका हल चलाना ही व्यर्थ होता है । उसी प्रकार 

मनुष्य अपनी चिन्दगी भर में तके एवं व्याकरणादि सीख कर पण्डितपना 

ही प्राप्त करता रहेगा तो अन्त में मनुष्य पर्याय के द्वारा फछ को न पाकर 

बृथा यमा देया । इसलिये सबसे पइले तत्तज्ञान के द्वारा सम्यक्लादि शुर्णोंका 
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प्राप्त करना ही आवश्यक है । इस पंचम काल में आयु का तथा बुद्धि का 

हास तो है हो । इस कारण अपने प्रयोजन मात्र ही अभ्यास करना उचित 

है। क्योंकि उसका पार ही नहीं है । तर्क व्याकरण शास्त्र के बिना उपदेश 

नहीं होता तथा भाषा शास्त्र का अभ्यास करके उपदेश दे सकते हैं तथा 

धर्म प्रचार भी कर सकते हैं। या उपदेश को सुनकर -तत्त्वज्ञान का अथ 

प्राप्त कर सकते हैं। पर कोई अज्ञानी जीव व्याकरण भादि- शास्त्रों के 

अध्ययन में ही अपना जन्म गवां दे और तत्व ज्ञान से रहित हो जावे तो 

इस वातको प्रत्यक्ष में इस प्रकार देखने में भाताहै। इसलिये मनुष्य को 

तत््वज्ञान का अभ्यास करना ही योग्य है। इससे मनुष्य के कमी की 

निजरा द्ोती है । इसलिये सबसे पहले तत्वोपदेश रूप शास्त्रका अभ्यास 

करना योग्य है । तत्त्व ज्ञान होने के वाद अपनी शक्ति के' अनुसार शब्द 

शास्त्र का सी अध्ययन करना योग्य है। परन्तु शब्द शास्त्रॉके अध्ययन के 

बाद भी तत्व ज्ञान का होना अति भावद्यक हे । विना इसके कल्याण 

नहीं हो सहता । 

प्रशन--क्या तत्त शञात्ष का अध्ययन करने से कोई ग्रयोजन की 

सिद्धि होगी ? तब सिद्धि धन से होती हैं | यदि घन.न हो तो तीर्थ 
यात्रा करना दान देना, पूजा करना, इत्यादि केसे होगा ? इसलिये 
जो भी कारय है धन ते ही होते हैं । इसके बिना कोई कार्य नहीं 
हो सकता। धनवान के पास सव प्रकार के पुरुष आते हैं | अन्य 
काये भी घन से ही होते हैं। जिन मन्दिर आदि सब, ही क्रिया 
धन से ही होती है| इसलिये मेरे मत से घन का उत्पन्न करना 

तथा उप्तके लिये ही उद्यम करना, उचित है । इससे ही कार्य की 
प्रिद्धि होगी; घन का, उप्राज न , ही सर्वग्रथय आवश्यक है ? 
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समाधान--यह्द विचार ठीक नहीं ऐ। 'धन से अपने लिये कुछ भी 
छाम नहीं होता है। यदि यद भाग्य ,से मिलता भी हैः तो यह पाप जौर' 
पुण्व के आधीन है । धन तथा शास्त्रों का अभ्यास, दान; पूजा भादि से 

पुण्य द्वोता है । इस पुण्य फा नाम ही भाग है। अगर धन से ही सं 
काय सिद्ध हो जावे तो दान पूजादि पुण्य कार्यों को फरने की भावश्यकत्ता 
नहीं रही । धन यदि प्राप्त होगा तो बिना शास्त्र के भी प्राप्त हो सकता" 

है । दान पूजादिक कार्य न फरनेवाले फो भी प्राप्त हो सकता है । इस- 

लिये धन की प्राप्ति पुण्य से भी ोती है । इसलिये शास्त्र का भभ्यास' 
एवं तत्व का मनन फरना दी योग्य ऐ । तथा संसार में जो मलुप्य पर्याय 

मिछा ऐ यह धर्म तथा पुण्य के दी कारण ही मिला है । धन जो अब प्राप्त 

हुआ है पद सय से युक्त है । सय पाप का उत्पन्न करने बाला है। पाप 

नरकादि गतियों का कारण है। शास्त्राभ्यास से उत्पन्न ज्ञान रूपी धन 
, अविनाज्षी है तथा भय से (रिक्त) रहित दे। तथा धर्म स्वरूप है। यह 
ओौक्ष मार्ग का कारण है। एसलिये धमं तथा तत्त्व ज्ञान को' मद्दान कहा 

है। बढ़े-बढ़े धर्मात्मा पुरुष उसका सेवन किये हैं । घन का सदुपयोग सच्चा 

शान साधन में तथा शास्त्राभ्यास में छगाया है. । इसलिये अज्ञानी जीव तू 

धर्म फो छोड़ कर केवछ घन फो एकत्र करने फी विडुम्बना कर रद्दा है, तथा 

'उसमें अपनी फो सुखी समझ रद्दा है, तो यह अनन्त संसार के लिये भ्रमण 

के कारण हैँ । यद्वां पर देखने में आता है कि--धीर्थयात्रा, धर्भ-पूणा 

तथा प्रभावना भांदि धन से होती है । यह थात तो सत्य है, यह छोक 

व्यवहार-रूप दान धर्मादि कार्य धन से होते हैं । यह तो धमम की पूर्वे-जन्म 

में किया हुआ भाराधना का ही फछ है। उसी से धन बहुत अधिक मात्रा 

मनुष्य फो प्राप्त दो गया है । इसलिये तीर्थयान्रा तथा धर्म आदि, का 
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प्रताप समझ कर धन को इन सब कार्यों तथा सुमागगे में खचे करना ही 

उचित है । फिसी-किसीको व्यवहार धर्म से- हथा लासान्तराय कर्म के क्षयो- 

पंशम से घनकी प्राप्ति हो गई हो तो उनकी इस प्रकार विचार करना चाहिये 

कि जो भी घन कमा कर तीथ्थ-यात्रा तथा दान-पूजा प्रभावना भादि में खर्चे 

करेंगे, वो यह हमेशा पुण्य का कारण ही पर-कमम का कारण है'। यदि इसी 

पुण्य के द्वारा कर्मकी, निजरा करें तो सच्चे भात्म-स्वरूप को ग्राप्ति का उपाय 

सी वन सकता है । यह व्यचद्वार धर्म भी साधनभूत है, और यह निरचय धर्म 

का कारण है । निरचय धर्म ही भात्मा ' का स्रमाव है। इसलिये घन की 

वांह्ा छोड़ कर तत्त्वज्ञानी को तत्त्तज्ञान की ही प्राप्ति.करना योग्य है । तथा 

जहां पर तत्त ज्ञान है, वहां सारे इन्द्रियजन्य सुख अथवा अनेकों भोय 

सामग्नमी उसमें गर्ित हैं । यह धन तत्त्वशानी को बिना इच्छा के ही उनके 

पीछे-पीछे चलता है, और जो धन की प्रमावना से धर्म है, वे व्यवहार धर्म 

सावयादि से उह्दित है, और समस्त सावद क्रिया-रहित शास्त्र अभ्यास-हूप 

है, वह धर्म है । वही जात्मा का मुख्य प्रधान घर है । वह धर्म, धन की 

इच्छा को छोड़ने तथा शास्त्र का अभ्यास करने मात्र से ही प्राप्त हो जाता 

है; तथा जबतक गददस्थ-भवस्था है, तबतक दान, पूजादि, धर्म-प्रसावना 

थादि करना गहस्थ धर्म का लक्ष्य है । क्योंकि इसके लिये इन्द्रिय-चासना 

तथा अपने लोम-कषाय को घटाने के अभ्यास के प्रति उनके मन की रुचि 

पड़ जाने से या शास्त्र का अभ्यास करने से लोगों में धर्म-परसावना आदि 
श्रकट होती है । तत्तज्ञानी पुरुषों ने दी जन-धम की प्रभावना की हैं। 
इसलिये तत्त्ज्ञानी सर्वेत्न पूजनीय होता है, और धनवान पुरुष से तत्त्वज्ञान 
तथा घमम की प्रसावना आदि की प्राप्ति नहीं हो सकती है। धर्म की 
प्रसावना, शास्त्र-अभ्यास एवं तत्तज्ञान से हो होती है। घनवान पुरुषः 
अपने देह में ही पूलननीक होता है । । 
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स्वदेशे पूज्यते राजा, विद्धान् सबेन्न पूज्यते । 
अर्थात--घनवान पुरुष अपने देश में दी पूज्य होता है, तथा तत- 

शानी पुरुष जो है, वह समस्त विज्ञ में पूज्य होता है! वहुत'कहने से 

क्या ? तत्त्ज्ञानी पुरुष फी इन्द्र भी सेवा करता है । इसलिये तत्त्वज्ञानी होने 

के लिये घर्म शास्त्र का अध्ययन करना द्वी योग्य है। क्योंकि धनवान के 

पास अनेक पण्डित भी एकत्र हो जाते हैं । परन्तु जो ज्ञानी होगा, वह 

सनवान के पास नहीं जायेगा। पर जो धनके लोभी होँगे, वद ही धनवान 

के पास जायेगा ।' परन्तु जो तत्लज्ञान से धनवान हैं, चह पण्डित कभी 

घनवान के पास जाकर दौन वृत्ति को प्रकट नहीं करेगा। परन्तु यदि 

कोई कहे कि--धन से ही सव कार्य सिद्ध द्वोता है । इसका उत्तर यह है 

कि धन केवल इस लोक ही के लिये होता है, पर-लछोक के लिये नहीं । थदद 

धन विषय-कपाय को उत्पन्न फरनेवाला है, तथा संसार में भ्रमण के लिये 

तथा नरक आदि दुःखों को श्राप्त करानेवाला है। परन्तु तसज्ञान के अभ्यास 

से ऐसा कार्य सिद्ध होता है कि इहलोक परलोक के कर्म को नाश करके 

अन्त में इस परम्परा की अन्तिम श्रेणी अर्थात् मोक्ष पद को दिला देनेवाला 

है, इसंलिये' बुद्धिमान मनुष्य को धन उत्पन्न करने की इच्छा को छोड़ कर 

शास्त्रका अभ्यास करना ही योग्य है। इसका अर्थ यह नहीं कि केवल गृहत्थ 

आधभम में रह कर इस धन को कमाने को साधनभूत कारण को छोड़ कर 

केवल शास्त्राभ्यास में रहे, पर यह भी एकान्त पक्ष होगा । यहां पर सार 

इंतना ही है: कि संसारी जीव घन के पीछे ही रह न जाय | इनको तल- 

ज्ञान के.सम्मुख होने की इच्छा से ही उनको विशेष प्रकार से शास्त्राभ्यास 

करने का उपदेश दियां गया है.। क्योंकि जैन सिद्धान्त अनेफान्त तथा 

स््याद्राद है । इन दोनों की भपेक्षा से यहां अ्रतिपादन किया है । 
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प्रश्च--कोई स्वार्थी अपने काम तेवन' करने के “कारण व्षिय 
भोगादि का पक्ष लेकर इस प्रकार प्रश्नकरता है कि जो शास्त्र तथा 

तत्त्ताभ्यास करने से कोई घुस की ग्राप्ति. नहीं होती है| परन्तु 
उससे जिसको जो घुस प्राप्त हो ऐती अति घुन्दर रूपवान कोमल 
स्न्री,का स्पर्श करने से जो घुख्र की ग्राप्ति होती हे, पह' शससे 
नही होती है | इस प्रकार लाडू पेड़ा घेवर बर्फी इमरती गुड़/ खांड 
मिश्री, चतासा, गिन्दोड़ा आदि ,ग्रिठाईं तथा हलवा लप्सी,' पूड़ी 

कचोड़ी, चावल, दाल, खीर, रोटी, दूध, दही, घी तेल गीला 

चदाम छुद्दारा पिस्ता दाख आदि अच्छे-अच्छे भोजनों . का आप 

होता है तथा सोना चांदी आदि अनेक प्रकार फे अंति घुन्द्र-पुन्दर 

आभूषण आदि को पहनना तथा रेशम की चूट आदि पहनकर 
अनेक प्रकार फे अति सुन्दर. वत्त्र आदि पहनना तथा हाथी' घोड़ा 

रथ गाड़ी पालकी आदि अनेक प्रकार फे पाहन सवारी -में वेठकर 
घूमना तथा पहंग में विछे हुए वबिछीने आदि के कोमल रपट 
बैठना, सोना हइत्यादिक विषयसेवन में आत्मा को सुख की 
आप्ति होती हे। इसमें प्रत्यक्ष स्व देखने में आता:हे |: तप 

आदि में हमको, सुख देखने में, नहीं. आता: इसमें. हम 
तो. जितना विषय सेवन के लिये. कार्य करेंगे -और भी हमारी: 

बड़ाई आदि होने योग्य अनेक प्रकार के ठाठ से तथा महल मंदिर 
वा बावड़ी तालाब :बगीचा इत्यादि, चनवाना, बाग लगवाना. 

इत्यादि से जगत में अनेक: प्रकार से,नाम-होता है. इस तरह-से 
अपनी बढ़ाई तथा इन्द्रिय सुख मिलता है, यह सभी: अपने लिये: 

ही घुख का कारण है। क्योंकि ऐसा करने में मरने के बाद भी 
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चहुत काल तक लोग हमारा नाम लेते रहे गे | शास्त्र का अभ्यास 

करने में भी द्माय का. खचे तथा समय की वरवादी ही है । 
इसमें दुःख के अलावा चुस नहीं है। क्योंकि इसमें फेवल काय-क्लेश 
मात्र ही है । आत्मा को दुःख देना ही इसमें आता है इस- कारण 

मनुष्य को काम सेवन आदि करने में ही सुख की प्राप्ति होती है 

अन्यथा नहीं ? 

समाधान --भाचाये प्रइन का उत्तर इस भ्रकार देते हैँ कि यह विषय- 

रूप इन्द्रिय-जन्य जो सुख है' यह पर निमित्त है, एवं क्षणिक है तथा संसार 

बन्घ का कारण है । अनम्तकाल तक चारों गतियों में भ्रमण का कारण 

है। काम भोग हमेशा फाम की पीड़ा को उत्पन्न करनेवाछा है। तब 

तो जब फाम वेदनां होगी, शरीर का स्पर्श करनाह्दी आवश्यक होगा। 

जहाँ क्षुधा -वेदना छ्लोगी वह्ठाँ फिर भोजन का भक्षण फरना ही 

होगा। पुनः जब अपनी उच्चता को प्रकट करने की इच्छा होगी वस्न् 

भआभरण को पद्दिनने की भावश्यकतता प्रतीत होगी । जहां गमन करने की 

इच्छा होगी हाथी घोड़ा तांगा, मोटर आदि सवारी की प्राप्ति करने की 

आवश्यकता होगी । जिसको . निद्रा छगेगी चह पलंग गद्दा आदि कोमंल 

दया के ऊपर शयन करने फी इच्छा करेगा। जिसको प्यास की वेदना 

उपजेगी पह शीतछ जल को पीना चाहेया, जिसको गरमी की पीड़ा होगी 

बद्द पंखा आदि से ठण्डी हवा फरना भाद्ेगा, जिसे शीत की वेदना' होगी 

बह रु आदि के मोटेपस्त्र को भोढ़ना तथा अग्नि आदि तापना चाहेगा) 

जिसको वर्षा आदि ऋतु में जल की व्यथा होगी सो महल मन्दिर आदि 

मकान में बैठना चाहेगा, जिसको अपना' नाम - जगत् में श्रगट करने की 

कामना होगी सो बाण, कुआँ बावड़ी आदि बनवायेगा इत्यादि विंषय 
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रूप रोग की वेदना जिसे होगी वही उसका उपचार करेगा, किन्तु जिसे 

किसी प्रकार की वेदना नहीं है वह क्यों उपचार करेगा ? यानी जिसे 

वेदना नहीं है वह सुखी है । जेपे किसी पुरुष को यदि कोई रोग हो जाय 

तो वह उस्ते दूर करने के लिये औपधिका सेवन करेगा, लेकिन जिसे कोई 

रोग ही नहीं है पह भौपधि का सेवन क्यों करेगा ? यानी बह तो औषधि 

दूर ही से त्याय देया। इसी प्रकार जिसे इन्द्रिय छपी रोय उत्तन्न होगा 

वही विषय-रूप औषधि का सेवन करेगा। अतः इन्द्रिय-जनित्त विषंय का 

सुख दुःख रुप ही है । इन्द्रियननित विषय का सेवन, आदि और अन्त में 

जाकुलता फो , लिये हुए रहता है । इच्द्रियजनित विधयों के सेवन करने से 

नाहा होने के अनेक कारण जायमों में आचायों ने बतछाये है और यह 

अन्त में नरकादि दुर्गतियों में ले .जानेवाछा है। ऐसा इन्द्रियजनित 

विषय का. सुख है तो भी तेरा चाद्या नहीं मिलता। जिसने पूवेभव में पुण्यो- 

धाजेन किया है उसी को प्राप्त होता है, सभी फो ' नहीं। जिस प्रकार 
खाज पहले तो खुजछाते समय थोड़ा सा सुख-रूप मालूम पता है, किन्तु 
अन्त में वह भसह्य अत्यन्त बेदना को पेंदा करती है, इसी प्रकार विषयों के 

सुख प्रारम्भ में तो क्षण मात्र के लिये सुखामास लगते हैं: किन्तु अन्त में 

वे शरीर, स्वास्थ्य और धर्म-कर्म भादि सबको नष्ट-अप्ट कर डालते है । 

इन्द्रियजनित विषयों में परामर रूप सुख का नाॉम-निशान' सी नहीं है । 

और यदि इसमें छुख दोता ही दो स्वर्ग के कत्पव्र॒क्षों से ' उत्पन्न विविध 

भाँति के भोगोपमोय सामग्री जो कि देव लाते हैं, उत्तमोत्तम वस्त्राभूषण, 

तथा खान-पान. भादि नाना भाँति के स्वर्गीय सुर्खों को जन्मकाल से ही 

तीर्थंकर भगवान् क्यों त्याय देते ? और अपने पटखण्ड. पृथ्वी के राज्य को 

ल्ाय कर दि्गम्वरी दीक्षा धारण करके जंगलों में जाकर घोरातिघोर तप 
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क्यों करते १ इससे यह सिद्ध दोता है कि इन्द्रियणनित विषय-सुख संसार 
में विष के समान ही हैं | शाल्ताभ्यास से उत्पन्त्त जो , सम्यस्श्ञान है उसके 

द्वारा उत्पन्न हुआ जो, भानन्द है वही वास्तविक है, ऐँंसा सुख .स्वाधीन!है 

निराकुल है, अविनाशी है, मोक्ष का कारण है, अत्यन्त सुगम है। जिस प्रकार 

अत्यन्त रोग से पोड़ित मनुष्य का रोग मिट जाने से वह सुखी हो जाता 
है, उसी प्रकार जिस पुरुष के इन्द्रियजननित विषयों की वेदना स्वयमेव विनष्ट 

गयी है तो उसे सहज में हो सुख का आप्ति है जाती है। कहने का 

अभिप्राय यह है कि इन्द्रियों के विषयोंका सुख छोड़ कर शास्त्र का अभ्यास 

करना ही सर्वेथा योग्य है और यदि स्वेथा नहीं छूटे वो जितनी शक्ति 

दो उतनी धीरे-धीरे त्याग करने की भावना करनी चाहिये। भौर थोड़ा- 

थौड़ा नित्य नियमित रूप से शास्त्र का अन्यास करते रहना चाहिये । 

पहले वित्राह, महू, मन्द्रि, कुआँ, बापड़ी, बाग, तालाब भादि काय में 

जो मान बड़ाई प्राप्त होने को बात कह्दी गई है, सो मद्दा पाप का आरम्भ 

'दैने के नाते परलोक में नरकादि कुयोनियों में अनन्तकाल तक दारुण दुःख 

का फारण है। इस मान, घड़ाई के पीछे जीव॑ को असहा दुःख संहन कंरना 

यड़ता हैं। इसछिये विवाह आदि' कार्य में अपनी बड़ाई होने से कुंछ भी 
अयोजन नहीं हे। भंथवा उस विवाहादि कार्य में 'तुमसे भी अधिक 'धन 
लूगानेबाले पुरुष संसार में भरे पड़े हुये हैं, जिनंके पास धन का अक्षय 
भण्डार भरा पड़ा हुआ है।'उनके समक्ष तेरी विशेष बड़ाई भी नहीं-हो 
सकती । ' भतः संसार की क्षणिक मान बड़ाई को छोड़ कर केवल शांस्त्र ह्टी 

का अभ्यास निरन्तर करना चाहिये, जिससे कि शानानन्द-रूप भोरतियिरक 
सुख की प्राप्ति हो। अथवा झास्त्राभ्यास से' यहां भी बढ़ाई होती है। 

संसार में सभी छोग उसकी प्रशंसा करते हैं'और देषलोक में इन्द्रांदिक भी 
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प्रशंसा करते हैं ।: और शास्त्र के अभ्यास करने से परम्परा स्वर्ग मोक्ष की 

प्राप्ति होती है ।' इसलिये चुद्धिमान नन्ुध्य को चाहियें कि विवाह्दि 

कार्यादिक का संकल्य-विकतप छोड़कर शास्त्रों का सदा अभ्यास 'करें॥] 

प्रहय--जों तुमने केवल अपने श्ञास्त्र की प्रशंसा की वह तो 
पक्षयात ही हुआ, क्योंकि हमारे मत में भी तो अचन्त दास्त्र भरे 
हुए पड़े हैँ । क्या उनके अभ्यासत्ते जीच का बला नहीं हो सकता ? 

उचर-तुम्दारे दाल्रों में मात्मा के हित का उपदेश नहीं है । वहा 

कहीं तो “ख़ार रस का, कहीं काम सेवन का, कहीं युद्ध आदि का यानी 

हिंचा आदिक पंच पापोंका कथन है, सो ये उव चीजें तो समस्त जीवों में. 

संनाव से ही वनी रहती हैं, इनको त्यागने से जीवों का कल्याण होता है 
ढ़िन्तु तुम्दारे शास्त्रों में इन सव सांसारिक छुखों की वृद्धि करने को वात 

कही गई हू । 

प्ररच:--ईच्वर की ऐसी ही लीला 'है--जो उत्तका गुणयात 
करंया उत्तका भला होगा ? 

उत्तर--इंखर के आत्मिक छुख नहीं होदा तमी वह सांचारिक जीवों. 

के समान छोछा कर के छुखी होता है | पर यदि ईख़र के आत्मिक सुख. 

होता दो वह किस के लिये विषय आदिक का. सेवन वधा चुद्धादि काम 

घिता प्रयोजन करता 2 अरे | निष्प्योजन तो एक सांचरिक जीव भी 

किश्विन्मान्र कोई कार्य नहीं करता | दो इंद्र भी संसारी जीवों के समान 

ही सामान्य पुरुष ठहरा । इंद्र ओर हममें कुछ भी सेंद नहीं रद्द । वो . 
चहां उनका गुणयगान करने से सिद्धि के होगी 2 ४ 

पुनः प्रश्व--अन्य जनेतर ज़ात्तों में भी वेरास्य और त्यागरूप 
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अदिंवादि धर्म का उपदेश दिया गया हैँ, तो इन जाच्त्र के अभ्यात्त 

करने से क्यों दोष चतलाया यया ? * ह | 

उच्त--चो तुन्दारे झस्त्रों में लाग, वेराग्य आदि का उपदेश दिया 

गया हे, धह पृर्वापर 'विद्ध है। उन झास्त्रों में कद्ठी-अही पर वियवय- 

बासना की पुष्टि क्री गईं है । उर्दमें प्रथम वो वेराम्य का स्वरूप बदऊांया 

गया दूँ, ढदिनन््तु बाद में हिंसा री-पुष्टि की गई है । उसमें पहले लिए चीज 

का नियेव किया है, बाद में उठी की पुष्टि की गई है। उसमें पहले वो 
जीव-इहिंसा छा नियेव क्रिया, किन्नु दाद में देवताओं के निम्मित्त से हिंचा 

करने में कोई दोप नहीं है, एसा कहा गया । इसलिये तुम्हारे झास्तरों में 

बीदराय .बचन छे समान वचन नहीं हू । अतः ऐसे झास्त्रों के अभ्याद से 

जीव को ऋत्याण का मार्ग मिदिवत रुप से नहीं परत होंवा। डिन्तु दा 

पर चलों का विवेचन किया गया हूँ, वहां से उउछा चार तो लेना 

चाहिये। लेकिन जो हम पहले ऋइ छुके हैं झलि लनेवर शास्त्रों में पहले 

हिंघा का निषेत ऋरके बाद में उसऊकी पुष्टि की गई है, इसमें -चीतरागता 

नहीं आदी चेन शास्त्रों में श्री वीदराय मयवान् अणीत चार-अनुयोग 

माने ययें ६, और उनको सिद्धान्च ऋइते हँ। बह इस प्रकार हे-« 

ग्रवपानुयोग, करणानुयोग, चरपानुवोग तथा द्रव्याइयोग--ऐसे चार अनु- 

योग दे ।.इन्हीं चारों का अभ्यास करना योग्य हं। जिससे क्लि अविनाशी 

यात्मिक सुख-रूप मोक्ष की आाप्ठि हो जाय | इस दात्व का अभ्यास करने 

दे छिये पांच भेद्-हैं। .उसमें स्पब् रीति से अर्य करके वांचना, टौखना/ 

सिखाना, उपदेश देना तथा चिन्तन करना ये पाँच भेद हैँ । चिससें 

उसका तिभित्त मिछे, वहां उसका अन्याच ऋरना; परन्त शास्त्र छा अभ्यास 

करने में-प्रवादी होना योग्य नहीं हूं) -दो अपने - उपयोगपूर्वक झात्त्र का 

(०, 
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अध्यास करता हे, और उसकी महिमा को अपने हृदय. में भली-सांति 

धारण करता है, वह परम्परा आत्मानुभूति को प्राप्त करकेःअन्त में मोकषफक 

को प्राप्त कर लेता है। और बात तो दूर ही रही, परन्तु उससे ,अनेक 

गुण ग्राप्त द्ोते हैं.। सबसे पहले तो उससे क्रोष, मान, माया तथा लोभ 

इन चारों कपायों की मन्दता होती. है, पाँचों इक्तियों के विषयों की प्रद्ृत्ति 
रुक जाती है, अत्यन्त चंचल मन भो स्थिर द्वो जाता है, हिंसादि, पाँचों 

पापों के विषयों में फ्रवृत्ति नहीं होती, और जो भत्पन्ञानी जीव हैं, वे भी 

तीनों छोफों के चराचर न्रिकाल सम्बन्धी सभी पदाथा का ज्ञान प्राप्त-कर 

लेते हैं ।. हेय और उपादेय की पद्िचान ट्वो जाती हे, भूखे मज॒ष्य.भी 
पण्डित हो जाता है, उसे भात्मज्ञान का छाभ हो जाता है। भधिक ज्ञान 

होने के कारण सुख-रूप भात्मानन्द उत्पन्न होता हे, संसार में बड़ा यक्ष 

फैलता है। सातिशय पुण्य का वन्ध होता है, शास्त्राश्यास करते टी अनेक 
गुण तत्काऊ प्रगट हो .जाते हैं, इस अकार शापझ्लाभ्याथ फ्री सहिमा 

जानना । और-दे भभ्यजीव | शास्त्राभ्यास करने फरा समय भी प्राप्त होना 

भलन्त दुर्ूम है। चहां पर एकेन्द्रिय आदि असंज्ञी पर्यन्त- जीवों के मत्र 

'चहीं होवा, जिससे श्ञात्त्र का अभ्यास नहीं होता । नारकी जीव वेद्ना से 

'पीड़ित रहते हैं; पंचेन्द्रिय सेनी तियं्व जीव विवेक-रहित रहते हैं; देवगण 
विष्यासक्त रहते हैं । इसलिये केवछ एक मनुष्य पर्याय में ही अमेक सामओी 

प्राप्त होने से शास्त्राभ्यास का संयोग प्राप्त होता है। भतः प्रथम तो मनुष्य 

'पर्याय प्राप्त होना ही भद्दा दुलेम है, और कदाचित् वह श्राप्त भी हो जाय 

तो उसमें सी उत्तम क्षेत्र; 'उच्च कुछ, दीघे भायु, इन्द्रियों की. पूर्णता, 
भारोग्य शरीर, सत्संग धसे-रूप बुद्धि की प्रबलता .इत्यादि की श्राप्ति भी 

उत्तरोत्तर अत्यन्त दुर्लेस है; और इतनी सामभी प्रिले बिना, भन््ध-का 
बी 
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अभ्यास नहीं बनता । सो तुमने यह परम सौसाग्य से यह शुभ अवसर 
आप्त किया हैं। भतः अव तुम्हें जेसे बने वेसे शास्त्र का अभ्यास अंत्यन्त 
आवश्यक है। 

प्रश्न--यहांपर सबसे पहले तो प्रथमानुयीग कहा २-- तत्परचा तू 

करणानुयीय २-तत्परचात् चरणानुयोग ३--और उसके वाद 

द्रव्यानुयोग ४-इस गअकार चार अनुयोगों का अनुक्रम रूप कथन 

करने का क्या अयोज॑न ? ह 
समाधान--जिसमें तीर्थडुर चक्रवर्ती आदि मह्दापुरुषों की कथा कद्दी 

गयी हो सो तो प्रंथमालुयोग है । इसमें जीव के घुण्य करने से जुमगति की 
प्राप्ति यानी स्वर्यादिक की प्राप्ति और पाप करने से अशुभगति की प्राप्ति का 
कथन है । इस प्रकार पुण्य और पाप के फल् भ्राप्त होने के कथन की भादि 

-में प्रधमानुयौग का प्रहण किया गया है ॥ १॥ जिसमें जीव के कर्मों की 

प्रकृति तथा तीनों छोकॉंकी रचना का चर्णन हो वह दूसरा करणानुयोग है, 

“इसमें पुण्य-पापरूप कर्मेकी प्रकृतियों के पथक्-प्ृथक् विवेचन तथा गुणस्थान, 

मार्गेणा, जीव समास आदि का स्वरूप तथा जीवों के तिप्ठने रूप स्थान का 

कथन का वणन श्ियों गया है । प्रथमानुयोग के पीछे ही करणानुयोग का 

-अहण किया गया है ॥२॥ जिसमें हेय भर्थात् त्याग करने योग्य और उपादिय 

अर्थात् ग्रहण करने योग्य ऐसी शुम गौर अशुभ दो भेद्-हूप मुनि तथा 

आवक के चारित्र का वर्णन हो वह तीसरा चरणानुयोग है । इसमें जीव को 

'अशुभ क्रिया का त्याग कर के शुभ क्रिया के भदण करने का उपदेश दिया 

गया है. ॥३॥ पुनः जिसमें छुह द्रव्य, सात तत्त्व, नव पदार्थ, पश्चास्तिकाय 

आदि समस्त द्रव्यों की गुण पर्याय का वर्णन किया गया हट सो चौथा 

खदव्यानुयोग है । इसमें जीवको भेद-विज्ञानी होने के छिये पुदूगठ के शुद्ध- 

र् 
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स्वरूप का वर्णन किया गया है. । इससे आत्मा के पर-हव्यका संयोग छोड़कर 
'अपने शुद्ध स्वभाव में लीन होने का कथन है । 'चरणाजुयोग से पीछे अन्तरमें 
द्रव्यानुयोग का प्रहण किया गया है ॥४॥ इस अनुक्रम से चार अनुयोग- 

'रूप शात्र के अभ्यास से जीव को कल्याण होता है. । इस प्रकार प्रथमा- 
जुयोग १, करणानुयोग २, चरणानुयोग ३, तथा द्वव्यानुयोग ४, इन चार 

ही अनुयोगॉक्रा कथन किया गया है। यानी इन चारों अनुयोगोके भतिरिष्त. 
कोई हीन या अधिक अज्ुगोग नहीं है । इन चारों अज्ुयोगों को पिरोध 
'रहित जानने से जीवको सम्यस्तान की प्राप्ति होती है, किन्तु जो इन चारों 
अजुयोगों के मध्य में एक-एक अनुयोग का पक्ष करके अन्य से विरोध करके 

' जानेगा उसे सम्यम्शान की प्राप्ति न्रद्दी दो सकती। भतः एकान्त पक्ष को: 

छोड़कर चारों अज्ञुयोगों को ग्रहण करना चाहिये।. 

, अहन-पहले प्रथमानुयोग में तो एक तीर्थंकर के साथ हजारों 
'मुनियोंका मुक्ति होने का कथन किया और दूसरे करणानुयोग में छह 
महीना में आठ चम्रय के अन्दर छह सो आठ (६०८) जीव मुक्त 
होते हैं, हीनाधिक नहीं, ऐसा कथन किया यया है | तो इस नियम 
के अनुसार अथमरानुयोग ओर करणानुयोग् इन दोनों में विरोध 
आता हे ? 

' उत्तर--यह दोष यहां पर नहीं है । जिससे जहां फरणानुयोग के 
विषय में जो कथन किया गया है सो तो तारतम्य की अपेक्षा किया गया 
है और प्रथमानुयोगके अन्दर का कथन प्रयोजनके अनुप्तार फिया गया है । 

, इसलिये करणाजुयोग का कथन तो जेसा कद्दा गया वैसा ही है किसी अन्य 
: अकार नहीं; किन्तु प्रथमानुयोग का कथन जसे विधि मिले वैसे मिला छेना 
चाहिये । जहाँ एक तीथथड्टर के साथ हजारों सुनि सुक्ति गये बताये हैं वहां 
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यह भी जानना कि एक दी कालमें इतने मुनि मुक्ति नहीं गये। जहां 

ती्थंदुर सगवान् यमनादि-रूप व्यवद्वार क्रिया को मेटकर स्थिर-भूत हुए हैं 
चहां उनके साथमें जितने कैवलज्ञानी मुनि थे वे सव अपनी-भपनी भायु पूर्ण 

करके भनुक्रम से भागे पीछे मोक्ष में गये हैं । इस भ्रकार प्रथमानुयोग, 

करणानयोग.में कोई विरोध नहीं माता । 

प्रश्न--आप के कथनानुसार प्रथमानुयोग और करणानुयोग में 

किसी प्रकारका विरोध नहीं आता यह वात तो मालूम हुईं; किन्तु 
करणानुयोग में तो गुणस्थान आदि सहित जीचों की पर्यायका वर्णन 
किया, द्रव्यानुयोग में अध्यात्म झास्त्रों के गुणस्थान आदिका विशे- 
पणसे रहित जीव के शुद्ध स्वरूपका अनुभव करने का उपदेश दिया, 

उपादेय यानी यहण करने योग्य और हेय यानी त्याग करने योग्य 

अशुभ क्रिया का त्याग और शुभ किया को ग्रहण करने का उपदेश 
दिया और द्वव्यानुयोग में शुध तथा अशुभ रूप समरत कियाओंका 

त्याग करने को कहा है | तो इस कथन के अचुसार चारों अनुयोगों 

में परस्पर विरोधाभास है, वह केसे ! 
उत्तर--जिनमत में एक निर्वयनय और दूसरा व्यवहार नयका कथन 

किया गया है । उसमें निंदपवयनय से जीवका स्वरूप, गुणस्थान; मागणा, 

जीव समास आदि विशेषण सहित अभेद् रुप वस्तु-मात्र दी है और व्यव- 

दारनय से गुणस्थान, मार्गणादि विशेषण सहित अनेक प्रकार है। इसलिये 
प्रथमानुयोग में तो जीव की भशुद्ध पर्याय रूप पुण्य और पापके फछ की 

फथा कही है । इसलिये जो पुण्य और पापके फछको नहीं जानेगा तो वह 

पाप से दोसे डरेगा १ दूसरे करणानुयोग के मध्यमें जीवके पुण्य और पाप- 

रूप कर्म प्रकृतियों का तथा गुणस्थान, मार्मणा, जीव,समांस आदि जीवों को 
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शुद्ध-भशुद्ध दोनों भेद्रूप ऐसी मिश्र व्यवस्था कहदी है । इससे जो पुण्य- 

और पापरूप कर्म प्रकृतियोंके नाम तथा गुणल्पान मार्गणादि रूपकी शुद्ध '१, 

अशुद्ध २, भिशभ्र ३, पर्यायादि को नहीं जानेगा तो बह जीव अशुद्ध पर्याय 
को छोड़कर शुद्ध पर्याय केसे अहण करेया ! तींसरे' चरणाजुयोग में शुभ- 
अशुभ रूप मुनि और श्रावक के चारित्रका जो कथन किया “गया है उसमें 
जीव को भत्रतादि रूप अशुभ क्रियाका त्याग कराके त्रतादि संयम रूप शुभ 

क्रिया करने का उपदेश दिया गया है ॥ इसलिये छो प्रत और 
अन्त का स्वरूप नहीं जानेगा सो अब्नतादि रूप असंयमका त्याग 

करके मोक्षेके कारण जो ब्रतादि रूप संयम भाव है. उसको केसे 
ग्रहण करेगा 2 । *+ , 

चौथे द्वव्यानुयोय में द्रव्य की शुद्ध पर्याय कहा गया हैं। वहां त्रत 
भव॒तादि रूप जो क्रियो है वह समस्त शुभ-अशुभ रूप बंधका कारण है 

और जो मोक्ष है वह वंध का असाव रूप है । तो शुभ-अशुभ रूप सम 

क्रियार्ओों को त्यागने योग्य है। इससे जो शुभ-अशुभ रूप ब्रवादि क्रिया 
का त्याग नहीं करेगा तो वह अपने शुद्ध चेतन्य स्वसाव केसे अहण करेगा १ 
इसलिये अन्त:में द्वव्यानुयोग का कथन किया है । शुद्ध आत्म-द्रव्य को 

जानेगा तो अशुद्ध क्रियाओं को त्यागेकर अपनी जाला में छीन होकर 

सिद्धपद् को श्राप्त करेगा । 

भावा4थ--जो प्रहछे भ्रथमानुयोग में जीव के पुण्य और पापरूप फल 

की कथा कही है सो ही फरणानुयोत्र में उस पुण्य और पापरूप फर्म की 
प्रकृतियोंके एधकू-एथक नाम कद्दा तथा जीवके रहने का स्थान वताया है । 

और जो दूसरे करणानुयोग में जीव की पुण्य और पाप दो भेद रुप कर्म 
प्रकृति कही है - तो ही ,चरणान॒योग में उन पापरूप थश्युभ प्रहुृतियों को 



[| २७ |] 

छुड़ाकर शुभरूप पुण्य प्रकृति को अहण करने का उपदेश दिया है । और 

लो तीसरे चरणानुयोग में अशुम क्रिया को छोड़कर श्ञुभ क्रिया को प्रहण 

करना बताया गया है सो द्वी द्रव्यानुयोग के मध्य उन शुभ-अशुभ समस्त 
क्रियाओं को द्यागकर अपने शुद्ध स्वमाव में छीन होना कद्दा है। वहां सुनि 

तथा श्रावक का जो चिन्ह है वह भी शरीर के आश्रय ही है । और शरीर 
तथा आत्मा का ही संसार है। जिससे मुनि तथा श्रावक की जतादिरुप 
क्रिया जो है वह तो पूर्व अवस्थामें है । इसलिये प्रथम चरणानुयोग के मध्य 
में तो असंयम भावकों त्यागकर संयम भाव में छीन द्वोना कहा है। पुनः 

द्रव्यानयोग में उस संयम-असंयम रुप दोनों भावों को त्यागकर एक परम 

बीतराग रूप आप को सिद्ध समान जानकर अपने चेतन्य स्व॒भावमें दी लीन 

होने का उपदेश दिया गया है । इसलिये मोक्षपद् की प्राप्ति-स्वरूप चारों 

अनयोगों का स्वरूप विरोध से रहित जानना । " 

प्ररन--यहाँ पर कोई फेव्ल एक चरणानुयोगका ही पक्ष गहण 

करके ऐसा कहता है कि--जो जीवीऔर कम्मका स्वरूप तथा जीव ?, 

पुदूगल ९, धर्म है, अधर्म ?, काल ५, तथा आकाश $ ऐसे छह द्रव्य, 
सात तत्व, नव प्रदार्थ हन सबका स्वरूप तो जैसा है वेसा ही, 
जानता है और जो हिंसादिक पंच पापों का त्याग कर अहिंतादिक 

ब्रतक्रा पालन कर अनशन आदि उपवासादि रूप तप करता है 

अथवा अरिहंतों की पूजा, स्तवन, आदि भक्ति करता है, चिद्ध क्षेत्र 

आदि तीर्थ की यात्रा करता है अथवा चार ग्रकार का दान भी देता 

है तथा विषयों को त्याग कर संसारसे उदासीन होकर वनमें जाकर 

निवास करता है शलादि शुभ कार्य करने से आत्मा का हित होता 

है | तो जीव के कल्याण के लिये एक चरणानुयोग का ही अम्यात्त 
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रना ही कल्याणकारी है। इसलिये और अन्य विकल्पों को क्यों: 
किया जाय ? 

उत्तर- जो स्थूल बुद्धि से त्रतादिक शुभ-क्रियाओँ को विवेचन फिया 
गया है सो तो योग्य है दी, परन्तु सम्यक्ल के बिना समस्त क्रियाये ऐसी 
हैं जेसे कि अंक के बिना विन्दी का कुछ भी मूल्य नहीं होता है तथा जिस 
प्रकार वन्ध्या को पुत्र तथा आकाश में फूछ सर्वेथा असम्मव है, उसी प्रकार 
तत्वों के यथार्थ स्वरूप का ज्ञान हुए बिना सम्यक्त्व की प्राप्ति सवेथा असंभव 
समझना चाहिये । ह 

भावा4थ-जैसे वॉक के पुत्र तथा आकाश में फूंछ का होना सम्भव 
नहीं हे उसी प्रकार तलवाथ के श्रद्धान विना सम्यक्त का होना सम्भव नहीं 
है। जो व्यक्ति पहले जिस वस्तु को जानेगा वह उसी का श्रद्धान करेगा। 
किन्तु जिसे वस्तु की पहचान ही नहीं हे बह उसका श्रद्धान कैसे करेगा ? 
इसी तरह जो पहले जीवादि तत्वों को जानेगा वह वादमें श्रद्धानरूप प्रशृत्ति 
करेगा । इसलिये तत्वार्थ के स्वरूप को जाने बिना सम्यक्त्व की प्राप्ति नहीं 
दोती है। और तत्ार्थ की "जानकारी होने के लिये जो फरणानुयोग वा 
द्रव्यालुयोग है उसी का वर्णन इस तलद्बन में चारों अनुयोगों रूप गर्मित 
है । उसकी जानकारी के लिये इस तल्वद्शन नामक अन्थंका स्वाध्याय करना 
योग्य हैं। इसको पढ़ने से ् रतादि शुभ कार्य होते हैं और शुभ कार्य पुण्य- 
बन्ध के लिये कारण है । इसी प्रकार जीवादि तत्वों का भी ज्ञान इसके 

स्वाध्याय करने से हो जाता है। यह तो बन्धन रूप शुभ कायये है, किन्तु 
इससे सातिशय पुण्यवन्ध होता है। अथवा उस बतादिक शुभ क्रिया से 
शानाभ्यास की प्रधानवा भी कही गई है । उसमें जो जीव पहले गुणस्थान, 
मागणा तथा जीव-समास भादि की भछी-भांति जानकोरी होने के याद् 
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यथाथे ज्ञान से हिंसादिक पांचों पापॉंका त्वाग करके जो व्रत धारण करेगां 

चही ब्रंवी कहलायेगा । द भीरं॑ जो जीवादि तत्वों की जानकारी नहीं करेगा 

'तो बह वन्ध्या पुत्र के समान हिंसादिक पांचों पांपों के त्योग से बत्ती नहीं 

कहलायेगा । इसलिये यह निश्चित हे कि सम्यक्त्व के बिना बृतकी महिमा 
नहीं हो सकती । अतः उसमें (ध्रतपालन में ) ज्ञानका अभ्यास ही प्रधान 

है। वह तप दो प्रकार का है--एक वहिरंग और दूसरा भन्तरंग । जिसमें 

शरीर का दमन द्वो वह वाह्मय तप है और जिसमें मन का दमन हो वह 
अन्तरंग तप है। इन दोनों प्रकार के तपों में अन्दरंग तप उत्कृष्ट है। 

अन्तरंग तप छुद् श्रकारफा हे । उसमें सिद्धान्त का स्वाध्याय करना मुख्य तप 

है क्योंकि शास्त्र स्वाध्याय तपके बिना कल्याण नहीं दो सकता । इसलिये 

तप करने के निमित्त,एक ज्ञानाभ्यास प्रधान है। पुनः भरहन्त भगवान 

की भक्ति करना वतलाया गया है, किन्तु उसमें भी जीवादि तत्ततों के 

विपय को सली-भसांति जाने बिना अरहन्त सक्ति भी नहीं दो सकती । 

जिससे गुणस्थान, मार्गमणा तथा जीवसमास रूप जीवादि तत्त्व का विदेष 

'रूप जानने से द्वी अहन्तादि स्वरूप की पहचान होती है । तथा अपनी 

आद्धावस्था की भी पहचान होती है । ऐसी पहचान होने के अनन्तर 

अन्तरंग में अरहन्ताद़ि के प्रति भक्ति उत्पन्न होती है और जब भक्ति 

'होगी तमी जीव का कल्याण हो सकता है और इससे जीवको मोक्षफल की 

प्राति होती है और जो अपने कुछक्रम से चली आई हुई अरहन्त भगवान् 

की भक्ति करते चले भाये हैं वह भक्ति किंचित् पुण्यरूप फल संसारी जीवों 

को देती है । पर इसमें मोक्षफल की प्राप्ति नहीं हे । इसलिये अरहन्तादि 

"की भक्ति के विषय में भी ज्ञान का अभ्यास ही प्रधान है | पुनः जो चार 

प्रकार का दान देना कद्दा गया है. उसमें आद्वारदान, भोषधिदान, तथा 
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कभयदान ये तीनों वो केवछ इसी - काल में ,,छुथा दुःख को, रोग को 

अथवा मरण के भय को दूर करने के लिये कहे गये है, . किन्तु चौथा जो 

ज्ञानदान है वह अनन्तमव सम्बन्धी ढुःखों को दूर,करने का कारण है ! 
उसमें तीथकर केवली भगवान् के तथा आचार्यों को ज्ञान दान देने की 

मुख्य भवृत्ति है। अतः ज्ञान देना सबसे मुख्य है। जहां अपने अन्द्र 
ज्ञान का अभ्यास हो जाय तो अपनी आत्मा का कल्याण कर सकता है 
और अन्य जीवों को भी ज्ञान दे सकता है, किन्तु यदि स्वयमेव ज्ञान का 

अभ्यास न हो तो न वह अपना भा कर सकता है न और किसी अन्य 
जीवों का । इसी प्रकार ज्ञानाभ्यास के बिना दान .भी कुछ कार्यकारी नहीं 

हो सकता । 

भावाथ--उम्यक्त् सहित दान , परम्परा मोक्षफछ को पश्राप्त कर 
देने वाला है, पर सम्यकत्व, के बिना दान' के फछसे देवगति आदि संसार-- 

भो गादि सुखों की प्राप्ति दोती है, किन्तु वहाँ मोक्षसुख् , का साधन नहीं 

है । इसलिये दान के विपय में भी शज्ञानाभ्यास की अधानता है । पुनः 

विषय कषायादि का त्याग करने में और संसार से उदासीन न होने का 
जो उपदेश दिया गया है सो जन्म लेते' ही यदि कोई पुरुष ठयोंके आराम में 

वास करता है तो वहां कोई तो उन ठगों को अपना . मानकर उनसे किसी 
कारणवश अजुराग करता है और कोई तो उनसे लड़कर् द्वेषमाव रखकर 
उदासीन रहता है और भाह्वारादिक को त्याग. देता है। किन्तु ये दोनों 

पुरुष उन ठयों के आम से नहीं छटते । और कोई ऐसा पुरुष है जिसे 

कि अपने कुछ का ज्ञान. हो जाता है और वह ठयों को, पहचान जाता है 
तो उसने अन्तरंग भाव में उदास रहकर अपने ;से,- पर उन्हें पर मानता' 

.. है झौर उससे अपना सम्बन्ध छुड़ाना चाहता है.। , वाह्य रूप. से वो उसे 
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जेसा निमित्त पिले उसी के भजुसार प्रवृत्ति करता है. किन्तु अन्तरंग रूप 
से वह कोई क्रारण पाते ही वहाँ से छूटकर निकछ जाता है । इसी भ्रकार 
भनादिकालू.से सभी संसारी .जीव संसार के विपयों में प्रदत्त हैं कोई 
विर॒ला ही पुरुष वहां से किसी प्रकार का अवसर देखकर निकछ, सकता 
है । इसी प्रकार अनादि काछ से समस्त जीव संसार में प्राप्त. हुए हैं,. 

किन्तु जो-जीव मौका नहीं पाता वह उन ठय रूप कर्मों को अपना मानकर 
बंठ जाता है ॥। परन्ठु कोई जीव उसी.' कारण के पश दह्ोकर किसी शुभ 

कम में अनुराग करके बेठे हैं, और कोई अशुभ कम में दुःख मानकर बेंठे: 

हैं तथा कोई अत्यन्त अशुभ कर्मों के कारण उदासीन होकर विपय-कपाय' 

के त्यागी हो जाते हैँ । जब तक यदद जीव शुभ और अशुभ इन. दोनों 

कर्मो, से उदासीन होकर त्यागी नहीं होगा ततब्र तक यह उसे सम्यक्तः 
की प्राप्ति नहीं हो सकती । केवछ जो जीव पुण्यफल के दाता हैं वे मोक्ष- 

फल की आप्ति नहीं कर सकते । परन्तु किसी पुरुप को किसी कारणवश 

यदि जीव और कमे का यथार्थ ज्ञान हो गया तो वह पुरुष उस कम-से 

उदासीन होकर अन्तरंग में स्वर-पर का ज्ञान होने से इस कमी के बन्धन 

से मक्त होने की फामना करने छगता है। इस जीव को जेसा वाह्म 

निमित्त मिल जाता है उसो प्रकार प्रवतन करने छयता है। इसी प्रकार 
जो जीव ज्ञानाभ्यास से केवल एक वीतराग-रूप परिणति करता है तो 

उसकी उदासीनता सफल होती है । और तभी उसे मोक्षसुख की प्राप्ति 

होती है। | 

भावा4--अज्ञानी' जीव कर्म को अपना मानकर झुभ क्रिया करता 

है. और एक जीव अशुभ को हुःख का कारण मानकर सांसारिक विषय 

कपायों को,त्याग देता है। इन दोनों अकार के जीवों में यद्यपि उदासी- 
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नता है, किन्तु ये दोनों ही संसारवद्धि के कारण तथा मिथ्याद्ृष्टि हैं । 
इसलिये इन दोनों प्रकार शुमाशुभ कर्मों को हेय मानकर त्याग देना 

चाहिये । तत्पर्चात् तीचरी बीतरायरूप उदासीनता जो है पद मोक्ष के 

लिये कारण है और वह सम्यरदप्टि जीव को द्ोती है | ऐसा जीव चाहे 

घर में रहे, चाहे वन में रहे, उसे संसारवन्ध का कारण नहीं है। 

इसलिये यह उदासीनता गअहण करने योग्य है' अर्थात् यह उपादिय होने 

के कारण ग्रहण करने योग्य है । ऐसी एक धीतरागता रूप उदासीनता दी 

जीव के लिये कल्याणकारी हे । किन्तु इसके अतिरिक्त जो भी उदासीनता 

है वह संसारृद्धि के लिये कारण है । यदि ऐसी उदासीनता से कदाचित 

विरक्त भी हो जाय तो उससे कल्याण नहीं हो सकता। इसलिये ज्ञान के 

बिना विपय, कपाय, त्याग से जो उदासीनता होती है वह एक पुण्यफल 

को ही प्राप्त करनेवालों होती है, किन्तु इससे मोक्ष मार्ग की सिद्धि कदापि 

नहीं हो सकती और उसको वीतराय सद्दित उदासीनता नहीं है । तथा 

उसमें कर्मोके उदयसे विषय कपाय का त्याग भी नहीं हो सकता है। इसलिये 

'एक उदासीनता के वास्ते केवछ एक ज्ञानाभ्यास ही प्रधान कारण है' और 

अन्य कार में भी वीतराग भावना की ही प्रधानता है । देखो, महामुनियों 

को भी ध्यान-अध्ययन रूप दो ही कारण भुख्य है। इससे पहले शास्त्र के 

अध्ययन से जीव कम के स्वरूप को जाने; तत्पद्चोत् अपने निज स्वरूप 

का ध्यान करे जिससे कि समस्त कर्मों का नाश हो । इससे जीवादि तत्त्वों 
का स्वरूप जानने से मोक्ष की श्राप्ति होती है । इस प्रकार जो केवल 

च्रणानुयोग का पक्षपाती था उनका भ्रम दूर किया । 

अव यहां पर कोई जीव कैवल प्रथमानुयोग को पक्ष 
. लेकर कहता है कि जीव की वुद्धि मन्द है, अतः केवल 
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प्रथमानुयोग शास्त्र का ही अध्ययन करना चाहिये, किन्तु 
यह बात थुक्तियुक्त नहीं है। इसमें गुणस्थान भार्गणारूप जीवादि 
तत्त्वों के समझे बिना ही केवछ तीर्थकरादि की कथा सुन कर उंसी में 
अपनी उदासीनता तंथा मोक्ष भाग की प्राप्ति समझता है. । इसलिये 
जीवको प्रथमानुयोग के साथ-साथ तत्वों का श्रद्धान होना आवश्यक है । 

क्योंकि यदि उनको केवल प्रथमानुयोग कथा को ही सुना दिया जाय तो 

'इससे पुनः संसार बृद्धिका कोरण द्ोगा | इसलिये प्रथमानुयोग के साथ-साथ 

'पाप-पुण्य को छुड़ाने के लिये धमानुराय में उनको रत करके तत्त्व 
का श्रद्धान करावे तत्पदचात् प्रथमाहुयोग का उपदेश करना चाहिये 

अथवा तत्त्वदर्शन शास्त्र में तत्वाथे की चर्चा को भी उन्हें खुनाना योग्य 

है। जो जीव केवल प्रथमानुयोग को दी मानकर यदि उदासीन होकर 

चेठ जाय पर तल श्रद्धान से रहित हो तो वह दीर्घ संसारी होगा। यहां 

पर पुनः प्रथमानुयोग का पक्षपाती कहता है कि--तत्व को समझना 

तथा उसका मनन करना मन्द-बुद्धियों के लिये अत्यन्त कठिन है, क्योंकि 

चह उनकी समस्त में नहीं आता है। अतः दमारी समभ्त में तो यही बात 

आती है कि केवल प्रथमात्योग का द्वी विवेचन किया जाय जिससे कि 

सर्वेसाधारण जीव समझकर अपना आत्म-कल्याण कर सके ! 

समाधान--प्रथमानुयोग का अध्ययन करने में कोई हज नहीं है, 

लेकिन हस कालमें ससी जीव एक समान नहीं हैं भौर न तो सबकी वुद्धि 

ही समान है । क्योंकि ससी की बुद्धि हीनाधिक रहती है, इसलिये जिस 

'जीवको तलश्ञानके प्रति ज्ञान नहीं है तथा उनके लिये यद्ट कटिन है'उनके लिये 

प्रथम अवस्थामें प्रथमानुयोग शास्त्रका उपदेद्ा देने में कोई आपत्ति नहीं है, 

और जो मन्दवुद्धि हैं उनके भी प्रथमानुगोग के साथ-साथ यदि तत्तवों का 



[ श्श | 

शभ्यास कराया जाय तो वह भी धीरे-धीरे वुद्धिमान पण्डित वन सकता है । 

पर जो बद्धिमान हैं और तत्तवों के अहण करने, योग्य पात्र हैँ उन्हें तत्व का' 

उपदेश देना चाहिये, किन्तु जो मन्दवद्धि हैं उन्हें; इस अन्ध; को भली-भाँति 

समभने की त़ेष्टा करनी चाहिये । तब धीरे-धीरे चारों- अनुयोगोॉको संमस््कः 

कर अपने शुद्धात्मा के रहस्य को. समझ्त लेगा। परन्तु केन्नल मेरी वृद्धि से 

शुणस्थान चर्चा, सार्गणास्थान चर्चा तथा जीव-स्थानकी केवछ चर्चा की जाय 

तो इससे विशेष कल्याण नहीं है । क्योंकि इससे केवल चर्चा चर्चा ही रहेंगी 

जो कि पुनः संसार के लिये कारण ही होगा, भात्म-कल्याण फा. कारण 

नहीं । क्योंकि यह भी. पाप-पुण्यरूप संसार' काये में कारण है'। केवल 

पंडिताईं तथा किसी विरोेष कला-कौशल में प्रवीणता मात्र प्राप्त कर लेने से 

आत्माका कल्याण नहीं हो सकता । जब तक असली शुद्धात्म तलका ज्ञान 

न प्राप्त किया जाय तब तक संसार के समस्त ज्ञान केवल संसार को बढ़ाने" 

वाले ही हैं। इसलिये जीवको कमी भी ऐसी भावना नहीं करनी चाहिये 

कि मेरी बुद्धि इतनी नहीं है, जिससे में अपना कल्याण कर सकता हूं, ऐसा' 
बहाना करके अपनो शक्तिको छिपाकर प्रमाद करना योग्य नहीं है। क्योंकि. 

जो ऐसी बुद्धि करता है उसकी यद्द अज्ञानता का लक्षण है; अतः अपनी 

" बुद्धि के भनुसार समस्त जीवों को जीवतत् का अभ्यास सदेव करते रहना 

चाहिये । इसके साथ-साथ द्वव्यानुयोग भी जीव'के' लिये' कल्याणकारी है । 
इसलिये जो संसार से समयभीत होकर वन्ध से मुक्त होना चाहते हैं उन्हें 

क्रम से चारों अनुयोगों का अभ्यास फरते रहना चाहिये । 

. अरश्न--ह्ोई द्रव्यलिंगी मुनि चारों अनुयोगों का खूब,अभ्यास 
करता है और उत्तके अनुसार वह चारित्र भी पालता है; किन्तु तो 

«» भी उन्हें सम्पग्दशन की प्राधि क्यों नहीं होती ? ' 
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समाधान,.,.,.जी द्वव्यलिंगी मुनि करणानयोग से छीव और कम का 

स्वरूप मली-माँति जानता है और उसी तरह द्रव्यान॒योग के अनुसार 
अब्यात्म शास्त्र का भी खूब ज्ञाता होता है, किन्तु मिथ्याल के उदय से 
'मिपरीत धरद्धान करतां है इसलिये उनको संसारी कहा गया है । परन्तु यह 

'फथन शास्त्र के विरुद्ध नहीं है और श्ञास्त्र में अन्यथा नहीं है ।' इससे 

'करणानुयोग शास्त्र और अध्यात्म शास्त्रमें भी रागादिक भाव कर्मके निमित्त 

से हुआ हे । इसमें केवल इतना द्वी अन्तर है कि द्रव्यलिंगी उस कर्म की 

'अपना कर्त्ता मानकर बठा हुआ हे और उसी के अनसार भ्रवतंन करता है । 

पुनः चरणानयोग में मुनि और श्रावक के चारित्र का प्रतिपादून किया गया 
है। और वह क्रिया क्षरीराश्चित सर्व शुभाञश्ुम रूप पुद्गलमय कह्टा गया है 

उसमें द्वव्यलिंगी की क्रिया को अपना मानकर अहण किया गया है। और 

पुनः शुमाशुभ क्रिया रूप भाव है। और चारों अनुयोगों में श्रावकवन्ध का 
'कारण कहा गया है इसलिये उस द्वव्यलिंगी में शभाशभ संवर-निजरा की 

मोक्ष का कारण माना गया है । और जन सिद्धान्तमें शा द्ध माव ही संबर- 

निर्जरा के लिये .सूलछ कारण माना गया है, किन्तु ऐसे श् द्ध भाव को 

द्व्य लिंगो नहीं पहिचानते । इसमें श द्धात्म स्वरूप से ही अनुभव होता है 

और उसी से ही मोक्ष की प्राप्ति होती है । इस प्रकार का यथा ज्ञान 

<्व्यलिंगी में नहीं है । इसलिये यह शास्त्र का दोप नहीं है । किन्तु यह 

अश्रद्धान का दोष है । 

“'भावाथे--दव्यालिंगी मुनि तथा श्रावक इन दोनों को भे द-विश्ञान 

का ज्ञान नहीं है इसलिये ये दोनों ही 'पर में अपना माने हैं दोनों 

की बुद्धिपर में द्वी छगी हुई है। वहाँ यद्यपि शास्त्र के अनुसार ही 

चारित्र का पालन: करता हे, परन्तु मिथ्यात्के उदय के कारण उसे 



। 
सम्यरदर्शन की भ्राप्ति नहीं है। अतः उनको अनन्त संसारी कहा 

गया है । 
प्रश्त--तुम ने जो चारों अनयोगों में फेक्ल एक अपने शुद्धात्मा 

के स्वरूप को जानने का उपाय बतलाया है परन्तु जेन घिद्धांत में 
केवल तुपभाष मिन्न इतने ही श्रद्धान करने से गिवभूति नामक मुनि 
मुक्त हुए हैं तो फिर शात्र का अभ्यात्त क्यों किया जाय, केवल एक 
आत्मा का ही अनुभव करके क्यों न मोक्ष को ग्राप्त कर छिया जाय ? 

समाधान--जेन-सिद्धान्त में केवल एक अपनी शुद्धात्मा को ही अहण 

करने को जो कद्दा गया है, सो वात सत्य है। फिन्तु जो ऐसा कहा कि 

शास्त्र का अभ्यास क्यों किया जाय, यद्द तुम्दारा कहना अयुक्त हे । 

अपनी भात्मा का जो जानना है, वही पर के जानने से होता है, और 

पर का जानना अपनी भात्मा के जानने से होता है । इसलिये जो अपनीः 

आत्मा को जानेगा, वही पर को जानेगा, और जो पर को जानेया, वह्दी 

पर से पृथक अपनी आत्मा को जानेगा । इस अकार भेद-विज्ञान-रूप भात्मा 

का जो जानना है, सो शास्त्राभ्यास से ही होता है। इसलिये भेद्:विज्ञानः 

से ही आत्मा के स्वरूप का यथार्थ ज्ञान होता है, अथवा सामान्य रीति से 

तो वेदान्त आदि अन्य मत के शास्त्राभ्यास में मी जीव का स्वृरूप शुद्ध 

कहा है, और चहां विशेष जाने विना जीव के यथार्थ-स्वरूप का निरचय: 

केसे हो ? इसलिये शुणस्थान मार्ग-रूप जीव का छुद्ध ( १ ) अछशुद्ध (२) 

सिश्न (३ ) अवस्था को जानना और अछुद्ध अपस्था को त्याग कर छुद्ध 

अवस्था को. अह्वण करना तथा जीव और कर्म के विशेष स्वरूप को जानने से 
ही अपनी आत्मा का जानपना होता है। अतः झास्त्र का अभ्यास करना 

+ढी कार्यकारी है । किन्तु जो ऐसा कद्दा गया है कि शिवभूति नामक मुनि 
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ने अत्प ही अभ्यास से अपना कार्य सिद्ध कर लिया सो तो ऐसा समझना 

चाहिये कि कदाचित् कोई मनुष्यने कहीं अचानक गड़ा हुआ घन पा लिया 

तो इम भी पा जाय॑ंगे। पर ऐसा-मान कर सभी व्यापार को त्याग करना 
तो उचित नहीं है । इसी भ्रकार यदि किसी जीव ने थोड़े ही ज्ञान से 

अपना काये सिद्ध कर लिया तो उसी के समान हम भी करेंगे, ऐसी 

कल्पना करके अपने विशेष अभ्यास को त्याग करना योग्य नहीं है। 

इसलिये अनेक प्रकार के तलों के विशेष स्वरूप को जानने के लिये सबसे 

पहले चलार्थ शास्त्र का अभ्यास करना चाहिये, क्योंकि इसी से अपने शुद्ध 

स्वभाव की प्राप्ति होती है| 

प्रशन--जो शास्त्र का अभ्यास करने से ही जीव का कल्याण 

होता है, पह तो सतममक यया; किन्तु बहुत से जीव शास्त्र का 

अभ्यात्त तो खूब कर लेते हैँ, लेकिन विपयों का त्याग नहीं करते । 

तो उनके लिये शास्त्र का अभ्याप्त करना कार्यकारी नहीं हुआ, 
. और वड़े-बड़े महन्त चक्रवर्ती आदि झासत्र के अभ्यास के पिना ही 

विषय-कपायों का त्याय कर देते हैं, तो उनके यहां शात्र की 
महिमा कहां रही ? 

समाधा न--शास्त्र का अभ्यास करनेवाले पुरुष दो प्रकारके होते हँ--- 

एक छोभाथी और दूसरा धर्माथों । जिनके अन्तरंग में धर्माजुराग नहीं है; 

पर छाम, ख्याति पूजा, आदि अपनी मान वड़ाई के लिये जो शास्त्र का 

अभ्यास करते हैं; वे छोभा्थी कहलाते हैं; किन्तु ये विपय-कपाय के त्यागी 

नहीं हो सकते। अथवा जो अपनी मान बड़ाई होने के छिये द्रव्यादिक 

का ल्याग भी करता है तो वह शास्त्राभ्यासी नहीं है, भर्थात् उसे छोसाथीं 

समझना चाहिये । 
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धर्मार्थी का स्वरूप--धर्मा्थी के अन्तरंग में भपनी आत्माके हित के 

लिये शास्त्राभ्यास की हादिक भावना रहती है, और सद्भावना के 
साथ ही वह शास्त्राभ्यास करता है, और “विषय-कपाय-रूप त्याय भी वह 

करता है । इसलिये उनका ज्ञांनाभ्यास कायकारी है, किन्तु कदाचितत पूर्व- 

कम के उदय की प्रवलता से न््याय-रूप धन प्राप्त हो भी जाय तो वह 

उसका त्यागी नहीं हो सकता । परन्तु तो भी उनके भन्द्र सम्यग्द्शन 

होने से शास्त्र का अभ्यास कार्यकारी दोता है। जसे--चौथे असंयत 

गुणस्थान में विषय-कपांय के त्याग बिना ही मोक्षमागें भाव सम्भव है, उसी 
तरह धर्मार्थी जीव के विपय-कषायादि के त्याग बिना भी उनके 'शास्त्रा- 
भ्यास कायकारी होते हैं । 

प्रश्न-जो धर्माथी' है, जेन-शझास्र का अभ्यास करता है, पर 
विपय-कपाय का त्यागी नहीं है तो उसके मोक्षमार्ग की सम्भावना 
'नहीं है, क्योंकि जिसमें विपय-कपाय का सेकन है, वह उससमें 

परिणमन करता हे और जो परिणाम हे, वह अपने स्वाधीन है । 
इसलिये धर्माथी जीव को विपय-कपाय के सेवन से कैसे धर्म 
बनता है ? 

सम्राधान--परिणाम दो प्रकार का है-- एक वुद्धिपूषक और दूसरा 

अवुद्धिपूवंक । जो अपने अभिप्राय के अनुसार परिणाम हो वह बुद्धिपूरवक 

है,' और जो देव निमित्त से भपने अमिप्राय से अन्यथा परिणाम हो वह 
अवद्धिपूवंक है. । 

भावा्थ-- जेसे-- सामायिक करते समय धर्मात्मा श्रावककों भभिग्राय 
अपने परिणामों को शुसम रखना रहता है। ऐसा शुभदायक परिणाम 

'बुद्धिपूवेक है, भोर जो कर्म के उदय से स्वयमेव ही अशुभ परि- 
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'णामर हो वह अचुद्धिपूवेंक है। उसी प्रकार जो धर्मात्मा जैन-शास्त्र का 
अभ्यास करता है, उसका अभिप्राय' विषय-फपाय को त्यायः करने का 
रहता है । क्योंकि उसकी भाषना बीतराग भावना में है। अतः यदद 
चुद्धिपूषेक है, और जो चारित्र मोहनीय के उदय से सरागमाव हौता है, 
'बह अवुद्धिपूवंक है । ऐसे दो प्रकार के परिणाम हैं। उसमें जो अपने 
अभिग्नाय से सराग भावना है, और न्याय-रूप विषय-कपायों की प्रदृत्ति 

'पाई जाती है,, उसमें वाह्य प्रश्धत्ति को कारणपना है । इसलिये शास्त्राभ्यास 

'करनेवाले धमत्मा श्रांवक के चारिन्र मोहनीय के उदय के कारण विषय- 

-कपाय का त्याग सम्भव नहीं है । 

प्ररत--वह ऐसा होता हुआ भी विपय कपय का सेवन करेगा 

क्योंकि चारित्रमोहनीयकर्म के उदयाधीन वह काये है ? 
उत्तर-मूलख को कुछ कहने पर भी वह नहीं मानता, वद्ध अपना 

कार्य वुद्धिपूवेक ही करता है. और उसे काये की सिद्धि अपने अभिप्राय से 
'होती है। इसी तरह जेनशाघ्त्र के अभ्यास से प्रथम तो अपने अभ्यास 

'फो सम्यक्त्व पूर्वक करना तत्परचात् जेंसे कर्म का उदय होता है उसी 

के अनुसार वह प्रवर्तन करता है जिससे शास्त्र का अभ्यास करने से 
'धर्मात्मा जीवाँ को विषय कथाय के सेचन का , अभिप्राय नहीं रहता । 

इसलिये शास्त्र का अभ्यास करना द्वी कार्यकारी है। यहां मंगछाचरण 

'करने का हेतु क्या ? गोम्मटसार में भी कहा है कि मंगल, आस्तिक्य, 

“दिष्टाचार, उपकार का स्मरण ये चार प्रयोजन वतछाये गये हैं। पहां 

प्रथम शास्त्र की समाप्ति निविश्नतापृवेक हो, इस अभिप्राय से अपने इष्ट- 

द्वेष को नमस्कार करना मंगल है । 
६ | 

& 
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प्रश्च--पंचपरमेप्ठी रूप इृष्ट देव की नमस्कार करने से श्ञास्क्र 

निर्विच्चता से केसे समाप्त होता है ? 
उत्तर--जिनेस्वर देव को नमस्कार करने से अनेक विध्नों के समूह: 

नष्ट दो जाते हँँ। साकिनी, डाकिनी, भूत, पिशाच तथा सर्पादिक का. 

उपद्रव दूर हो जाता है और विष सी निविष हो जाते हैं। इसी भ्रकार 
इध्टदेव के नमस्कार करने से शास्त्र की समाप्ति भी निविध्नतापूर्वक होती 
है । अथवा जेसे प्रायदिचत्त का आचरण करने से त्रदादिक के 'दोप नप्ट- 
हो जाते,हैं तथा जेसे भोपधि के सेवन से रोग नप्ट हो जाता है: उसी 
प्रकार अरहन्तादि पंचपरमेष्ठियों को नकस्कार रूप मंगल करने से दृष्ट- 

वस्तु में विष्न करनेवाला अन्तराय कम नाश हो जाता है । अतः इष्टदेव: 

को नमस्कार करने से अपने इष्ट पद की प्राप्ति हो जाती है । 

भाषा्--जरहन्तादि पंचपरमेष्टठियों के नामरूप जो शब्द हैं वे पाप 
को नाश करनेवाले हैं । जसे किसी पुरुष को गाछी रूप यदि कटु वचन 
कहिये तो वहाँ अशुमरूप वचन सुनने से क्रोध-झप अग्नि इस श्रकार, 
उत्पन्न होगी जिससे पुण्य का नाश होकर पाप का वंध हो जाता है।। इसी 
प्रकार भरहन्तादि पंचपरमेप्ठियों के नाम लेने से जीव के ऐसे शुससाव 

उत्पन्न होते हैं जिससे कि पाप का नाश होकर पुण्य का बंध होता है । 

इसलिये इष्टदेव को नमस्कार करने से इष्ट वस्तु की प्राप्ति में विष्न करने 
वाले अन्तराय कर्म विध्न करने में समर्थ नहीं होते। ऐसा भगवान के 
परमागम में प्रसिद्ध है। इसलिये इस ग्रंथ के आदि में सबसे पहले अपने 
इप्टदेव को नमस्कार रूप मंगल करने का अयोजन हढ़ किया गया । 

प्ररव--आस्तिक किसको कहते हैं? 
प्रमाधान-- आस्तिक नाम प्रयोजन को कहते हैं--वात्तव में 
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” नास्तिकता का असाव करके आतप्तिकसाव को प्रगट करना दूसरा आत्तिक 
नामक गुण हे । - 

प्रश्न--सर्व प्रकार से अपना हित करना यह तो ठीक हे; 
किन्तु जो बहुत बकता हे वह.मनुप्य क्या करेगा ? अथवा जो कार्य 
सभी को ग्रसन््न करनेवाला हो सो तो ठीक है, ऐसा न्याय करके 

' छुम जिस्त कार्य को प्रारम्भ करते हो उसी का प्रारम्भ करना उचित 
है, पर नास्तिक का परिहार करना क्यों कहा ? 

उत्तर --ठुम्द्दारा यह कहना अयुक्त है । क्योंकि प्रशम १, संबेग २, 

अनुकम्पा ३, तथा आस्तिक्य ४) ये चार प्रकार के गुण सम्यरदर्शन होने 

से प्रगय होते हैँ । इसलिये न|स्तिक का परिहार करके आस्तिक नामक 

गुण प्रकट किया गया हैं। और जो यह कहा कि सभी. को प्रसन्न करना 

साहिये | सो तो संसार में ऐसा कोई भो.कार्य नहीं हे जो कि सभी जीवों 
को संतोप कर दे । यदि झीलत्त में कुशीक का निषेध करेगे तो वेश्या 

ख दी माने गी, जब चोरी का निपेध करेगे तो चोर दुःखी .होंगे इसी 

प्रकार जब स्याद्वाद नय से वस्तु के यथार्थ .स्वरूप का वर्णन करेंगे तब 

झठे .एकांतमति दुःख ही मानेंगे । अथवा छोक में ऐसा वचन विख्यात 

हैँ कि जो द्गिम्बर महातती योगीजवर परम निर्मे हैं यानी इनमें किसी 

प्रकार का किंचिदू मात्र भी दोप नहीं है. पर संसारी जीव इनमें सी कुछ 

न-कुछ छिद्र अन्वेषण करते रहते हैँ । इसलिये लौकिक आचार की ओर 

जरा भी ध्यान नहीं देना चाहिये और फिर जिनधरम की रीति तो 

अलौकिक दी है । इसलिये नात्तिकता का अमाव कर आप्तिक नाम का 

भाव भ्रग्गट करना योग्य है, ऐसा दूसरां प्रयोजन दृढ़ किया गया । 

आगे तीसरे शिष्टाचार ज्ञामक प्रयोजन कहते हैं--मले शास्त्र 
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के अचुसार चारिन्त को पालन करना वीसरा शिप्टाचार नामक गुण हैं 

प्रश्न--शिष्टाचार पालना ब्ास्त्र की आदियें ग्रहण 

किया गया ? 
उत्तर--जो शिष्य हैं वे अपने गुरु के अनुसार ही चारिनत्र को धारण 

करते हैँ । यदि वे अन्यथा भाचरण करे तो उस मा में प्रवर्तन करनेकां 

दोप छगेगा; इसलिये शास्मकी आदि में दिष्ठाचार के पालने का भददण दुढ़ 

किया गया । यह तीसरा प्रयोजन हे। ह 

आगे चौथे उपकारी का स्मरण नामक प्रयोजन कहते हैं-- 
जहाँ पर जिससे उपकार हो उसको आदि में रखना चौथा उपकारी का 

स्मरण नाम का गण है। ' 

प्रश्च--झास्त्र के आदि में उपकार का स्मरण किन्त लिये 

किया गया ? 

समाधाच- जिससे अपनी कायसिद्धि हो उसको यदि याद रक््खें 

तो काय में कोई विन्न नहीं होता 

भावा4--जहां पर श्रेय है, वहां कल्याणयार्ग भछे प्रकार से सिद्ध 

दोता है। इस हेतु से जो भ्रधोन मुनि हैं, उनको श्वासत्र की जादि में 

उपकारी मान कर भ्रहण किया गया है । अथवा शास्त्र का ऐसा बचन है 

कि जीव के मनवांछित फझछ की सिद्धि का जो उपाय है, वह एक 

सम्यूगद्शंव ही है, और उस सम्यरद्शान का ज्ञान इस शास्त्र के स्वाध्याय से 

दी होता है । और उस श्ञात्र की उत्पत्ति जाप्त अर्थात् सर्वेत्ञ से है। इस 
हेतु से ही वह जाप्त सर्वश्देव ज्ञानी जीव के लिये पृज्य हैं, और मद्ान- 
सहान् पुरुष अथवा साधुजन भी उन्हीं का ही ध्यान करते हैं। इसलिये 
शासन की भादि सें उपकार के हेतु से अहण करने का प्रयोजन है । 
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इस प्रकार चार प्रयोजन को दृढ़ किया गया। इसी प्रकार मंगछ, 
आस्तिक्य, शिष्टाचार और उपकार इन चारों का स्मरण करने का प्रयोजन 
फट्दा गया है। इसमें जो मंगल है, वह प्रथम अपने इष्ट देवता को स्मरण 
करना है, जो आस्तिक्य है, उसमें नास्तिकता का परिह्ठार करके आप्तिक्य 
प्रगट करना है । दिष्टाचार भले आचरणों का पालन करना तथा उपकारी 
का स्मरण करना इत्यादि प्रंगल के पययिवाची शब्द हैं। इसलिये ग्रन्थ के 

आदि में आचाये ने मंगल, आस्तिक्य, शिष्टाचार और उपकार इन चारों 
का प्रयोजन कद्दा है। अन्थकार जो आचार्य हैं; बह मंगल, निमित्त, 

हेतु, परिणाम, नाम और कर्ता इन छ॒हों को पहले नमस्कार करते हैं; 

तत्पदचात् शास्त्र का प्रवचन करते हैं। यह परिपाटी अनादिकाल से 

परम्पराचायों के अनुसार चली भाई है । अतः इसका उत्लंघन कभी नहीं 

करना चाहिये। क्योंकि जो इसका उल्लंघन करता है, वह भगवान् की 

आज्ञा को नहीं मानता। यानी इससे भगवान् की आज्ञा फा लोप शैता है, 

और उन्माग्ग का प्रसंग आयेगा । अतः इन छुद्०ों का पालन किसलिये 

किया गया, ऐसा विचार करना चाहिये । वहां पर प्रथम पुण्यपूत ( १ ) 

पवित्र (९ ), प्रशत्त (३) शिव (४) भद्र (५), शुभ (६ ) 

क्षेम ( ७ ), कल्याण ( ८ ) सुख ( $ ) इत्यादि अनेक भेद्-रूप मंगल 

की पर्याय है, तथा मंगल ही के पुण्पादिक भी नाम हैं । इसलिये पुण्य भी 

मंगल ही का नाम जानना ! 

आगे मंगल शब्द का अर्थ कहते हैं :-- 

. * भल दो प्रफार के होते हँ---एक द्रव्यमछ और दूसरा भावमल। पहले 

के द्वव्यमल में भी दो भेद हैं । एक बहिरंग द्रव्यमल और दूसरा अन्तरंग 

द्व्यमछ । शरीर के बाहर पसीना तथा धूछ इत्यादि वाह्म द्रव्यमछ है; 
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और प्रकृति; स्थिति, अनुमाव तथा प्रदेश ये चार भेद जात्मा के प्रदेश 

सम्बन्धी ज्ञानावरणादि आठ प्रकार के जो बन्ध हैं, वे अन्तर॑ग द्व॒व्यमल 

हैं। इस प्रकार पहले के दो द्रव्यमल हैं । | 

भावमल- क्रोधादि अज्ञान-रूप जीव का जो परिणाम दोता हैं, पद ु 

सावमल है । नाम, स्थापना, द्रव्य, भाव ऐसे उसके भी चार भेद हैं । 
अथवा उपचारसे जीवके जो पाप-कर्म है, चह भी मल है । ऐसे उन समस्त 

पाप-रूप म्लों को “गालयति' अर्थात् सभी मरलॉंको जो ग्राऊन फरे वह मंगल 

है। भथवा जो छुख तथा पुण्य को उत्पन्न करे चह मंगल है । 

भाषाथे--मछ का अर्थ है, पाप जो उसको गाले सो मंगल है । भथषा जो 

पुण्य या सुख की प्राप्ति करे वह मंगल है। इस प्रकार मंगल शब्द की 

निरुक्ति है। उसमें मंगल के नाम, स्थापना, द्रव्य, क्षेत्र, काल, तथा भाव 

ये छः भेद हैं । इसमें प्रथम मल का नाम भरहन्त, सिद्ध, आचाये, 

उपाध्याय और सर्वेसाधु; इन पश्चपरमेप्ठियों का णो नाम है, वह नाम सड्भबल 

है। स्थापना-सज्जल छृतनिम अथवा अक्ृन्रिम-रूप भगवान के प्रतिविम्ब की 

स्थापना करना, स्थापना मंगल है. । द्रव्यमंगल -एक सिद्ध भगवान को 

छोड़फर अरइन्त, आचाये, उपाध्याय तथा सर्वेसाधु इन चार परमेष्ठियों के 

विद्यमान शरीर-रूप को द्रव्यमंगल कहते हैं । क्षेत्रमंगल--गिरनार, शिखर, 

जी भादि क्षेत्र में जहां अरहन्तादि फो केवरज्ञान आदि प्राप्त हुआ है, पद चौथा 

क्षेत्रमंगल है । कालमंगल--जहाँ दो भरष्ठमी तथा दो चतुद्दशी ये प्रति 

मास में चार पं जाते हैं। और भावत्रपद, माघ तथा चेत ये एक वर्ष में 

तीन दशलक्षण भाते हैं । इसी प्रकार एक वर्षमें तीन अठाई यानी भाषाढ़, 

कार्तिक और फाल्युन के महीने में अष्ठाहिका पर्व भाता है ।. अथवा जिस 

काल्में तीथकरादिके गर्भ, जन्म, तप, ज्ञान और निर्वाण ये पश्कल्याणरूप जो 
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'प्व हैं, वह पाँचवा मंगल है | मंगल-रूप पर्यायसे युक्त जीव हृव्यकी पर्यायेका 
होना छठ्वां भावमज्जल है । ये जो छुः मंगल शास्त्र की आदिमें किये जाते 
हैं, उससे शिष्य अत्पकालमें ही सकल शास्त्रों का पारगामी होता है. । और 
जो मंगल मध्य सें किया जाता है, उसका भाव यह रहता है कि जिससे 

विद्या का उच्छेद न हो । और अन्त में किये जानेवाले मंगल का अभिप्राय 

'विद्या फो निविन्न-हूप से पूर्ण करना होता है। भतः शास्त्र की आदि, मध्य 

तथा अन्त में तीनों मंगलों फो अवश्य करना चाहिये । 

भावाथे--इस प्रकार मंगल करने से शास्त्र की या विद्या की भ्राप्ति 

'निविप्न रूपसे होती है । ऐसे छुः प्रकार के भेद प्रथम मंगल के जानना। 

अब आगे दूसरे निमित्त को कहते हैं ;--निर्मित्त का भर्भ कारण 

है, वह कारण शास्त्र का है। जो भव्य जीव है वे नय प्रमाण से निर्णय 
'करके अनेक प्रकार अनेक भेदकी डेकर भलौ-माँति पदार्थके स्वरूपको जाने | 

इसलिये भव्य जीवों के उपकार होने के लिये अर्थशास्त्र की रचना की गई 

है। इस प्रकार शास्त्र की आदि में दूसरे कौरणस्वरूप समझना चाहिये। 

आगे तीसरे हैतु को कहते हैं--हेतु का अर्थ फछ की प्राप्ति जिस 

शास्त्र से हो ऐसे शास्त्र का अध्ययन करना है । यह दो भ्रकार का है-- एक 

प्रत्यक्ष और दूसरा परोश्ष । अत्यक्ष हेतु के दो भेद हैं--पहला साक्षात् प्रत्यक्ष 

और दूसरा परम्परा भत्यक्ष । इसमें जो साक्षात् अ्रत्यक्ष है वह भज्ञान का 

विनाश करनेवाका और सम्यसज्ञान की उत्पत्ति तथा समय-समयमें असंख्यात 

गण श्रेणीरूप कर्मोंकी निजेरा करनेवाला साक्षात् प्रत्यक्ष हेतु है.। जिससे शात््र 

का अभ्यास करते ही प्रत्यक्षमं उत्तम फल उत्पन्न होता है । अतः यह पहला 

साक्षात् प्रत्यक्ष हेतु है और यद्द परम्परा प्रत्यक्ष शिष्य तथा प्रतिशिष्यको निरंतर 

'यूज्य बनानेत्राछा हैः तथा जो परम्परा अत्यक्ष हेतु है उंससे शास्नक्रा अभ्यास 
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करने से फलकी प्राप्ति होती है । इसलिये यह परस्परा प्रत्यक्ष हेतु कइछाता 
है। इसमें भी दो भेद हैं--एक प्रत्यक्ष हेठु और दूसरा परोक्ष हेतु | उसमें भी 

दो भेद हैं--एक अभ्युद्य रूप और दूसरा निःश्रेयसरूप । इसमें जो भभ्युद्य 

है वह साता वेदनीय भादि प्रशस्त कमे प्रकृति के तीव्र अनुभाग के उद्यसे 

ज़ो उत्पन्न होता है वह तीथंइर प्रकृति के नामकर्म का उदय है और वह 

अश्युद्य चक्रतर्तीपना, राज्यप्राप्ति तथा इन्द्रपना आदि खुखको भ्राप्ति कर देने 

वाला मोक्ष का हेतु है। उससे शास्त्र अभ्यास के बाद में जो प्रोक्ष फछकी 

आप्ति होती है उसको अभ्युदय रूप परोक्ष कहते हैं । 
निःश्रेयस +-जो पंचेन्द्रिय से अतीत सम्यक्त्वादि आठ गुणमयः 

अविनाशी-रूप असिद्ध सुख की आप्ति करा देनेवालो है दूसरा वह निःभ्रेय- 

रुप परोक्ष हेतु है । 
यह अन्ध के अध्ययन के पश्चात् फल की प्राप्ति करा देनेवाला है । 

इसलिये यह निःश्रेयरूप परोक्ष हेतु है। इस प्रकार परोक्ष नामक दूसरे हेतु 

को कहां | इसलिये शास्त्र अभ्यास करने में परोक्ष है। ये दोनों मिलकर 

फल को प्राप्त करा देनेवाले हैं । 

अब आगे चौथे प्रमाण को कहते हैं :-- 

जिससे वस्तु की भ्रमाणता की जाती है सो प्रमाण है। अथवा 

जिससे वस्तु के विषय में प्रामाणिकपना हो वह प्रमाण है । इस प्रकार का 

जो प्रमाण है वही अनेक प्रकारके अर्थों से अनन्त है । ऐसे शास्त्र की आदि 

में चौथे अ्रमाण को जानना । 

अब पांचवां नाम कहते हैं :-- 

जिस नाम से जो घस्तु प्रगट हो उसे नाम कहते हैं । यद्दवां इस शास्त्र 
का नाम तत्वदर्शन अर्थात् तत्वार्थ सूत्र है। तत्व से यह शास्त्र परिपृ्ण 
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होने के कारण इसका नाम तत्वा्थड्त् रकखा गया अथवा समस्त तलों का 

सार इसमें सरा हुआ है, इससे इसका नाम तलाथंसत्र रक््खा गया है । 

छठवां कर्ता को कहते हैं :-- 

कताका अर्थ बस्तुकी किया को रचनेवालेकों कर्ता कद्दते हैँ | इस झा 

के कर्ता तीन प्रकार के हैं--एक अर्थंकर्ता, दूसरे अन्यकर्ता और तीचरे 

उत्तर अन्यकर्ता | ये कर्ता के तीन भेद हैं। इसमें जो प्रथम कर्ता है उसका 

भाव यह दे कि जिन्होंने कर्ममल को दुग्ध कर दिया है अर्थात् मोहनीय कम 

को नष्ट करनेवाले हँ । क॒द्दा भी गया है कवि :--- 

अरिहननं रजोहननरहस्प हर॑ पृजनाहमहंत | 
सिद्धाष्टगणान् रत्नत्रयसाथकान स्तुवसाधून | 

अर्थात--ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय मोइनीय और अन्तराय ऐसे 

शार प्रकार के घातिया कर्मको दग्ब करने से उत्पन्न हुआ जो केवलज्ञान, 

केचलछद््शन, अनन्त सुख और अनन्तवीय ये चार चतुप्टय हैँ इनसे तीन काछ 

सम्बन्धी सम्त द्रव्योंके गुण पर्याय के भलछी-भाँति यथार्थ स्वदप को जानकर 

और नष्ट भए हैं क्षयादि अठारइ दोष जिसके वहां से श्राप्त किया है सयोग- 

क्रेवछी नामक तेरइवाँ गृणस्थान एसा मालूम किया । घुनः शत इन्द्र अर्थात 

सौं उसमें व्यंतर देवों के वत्तीस ३३ इन्द्र, भवनवासी देवों के चालिस (४०) 

ज्योतिपियों के एक सर्ग और दूसरे चन्द्रमा ये दो इन्द्र, और कल्पबासी देल़ों 

के चौबीस (२४) इन्द्र, मनुष्यों छा एक चक्रवर्ती नामक इन्द्र और तियशों 

का एक सिंद नामक इन्द्र) इन १०० इन्द्रों से पूज्य दें. चरणकमल जिसके 

और चौंतीस/३४)अतिशय; भाठ प्रातिदाये, और चार अनन्त चतुप्टय ऐसे ४६ 

गुण सद्दित, वारद सभा सहित विराजमान पुनः १८४ महामापा और- ७०० 
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'छुल्कक भर्थात् छोटी भाषा जिनको वाणी से दांत, भोठ, फप्ठ, ताल आदि 

से रहित अपनी दिव्यध्वनि के द्वारा भव्यजीवों को आनन्द करनेवाले थुगपतू 

अर्थात् एक साथ समस्त जीबों के उत्तर का प्रतिपादन करनेवाले ऐसे छोकके 

नाथ जो भगवान् महावीर तीथंदर हैं वे मूल्ग्न्थ कर्ता हैं । उत्तर अन्यकर्ता 

जो हैं वे समस्त ऋद्धि-सिद्धि से सहित गौतम नामक जो गणधर हैं वे इस 
अन्य के अर्थकर्ता हैं । इसलिये गणधर देव को उत्तर भ्न्थकर्ता मानो गया 

है। अर्थात् शास्त्र को रचना करने के कारण गौवमजी को उत्तर अन्थकर्ता 

कहते हैं । भन्धकर्ता के अन्दर किसी भी प्रकार का नाम-मात्र राग-द्वेष 

'नहीं है. अतः सूत्र का अर्थ जेसे का तेसा किया गया है। तद्सुसार दिग्रम्वर 

जनाचाये ने भी इस अन्थ का जेसा परम्परा से यथार्थ भर्थ चला आया है 
उसी के अज्ञुसार करते आये हैं; इसलिये वे भी मूलअन्यकर्ता हैँ । 

मोक्षमागेस्थ नेतारं भेत्तारं कमभूभुतां। 
ज्ञातारं विश्वतच्ानां वन््दे तद्ूगणलूब्धये ॥ 

अथ--नमोक्षमागेस्य नेतारं--मोक्षमार्ग के नेता, भेत्तारं कर्मभूशतां-- 
'कर्मरूपी पवत को भेदनेवाले, विश्वतत्वानां ज्ञातारं--तथा अखिल विश्व के 
समस्त तत्त्वों के जाननेवाले ऐसे जो भगवान् हैं उनके गुणों की प्राप्ति होने 

के लिये में उनको नमस्कार करता हूं । क् 

: , भावा4--यहां सर्वेज्ञ वीतराग परमहितोपदेशक इन तीन विश्ञोेप्णों 
से सहित स्तुति रूप मंगलोचरण किया गया है। 

भगवान् मोक्षमाग के नेता हैं, क्योंकि वे मोक्ष मागे का उपदेश देने 

वाले हैँ । एसा कहने से मोक्ष मार्ग प्रवतेक भाप्त की परम दतोपदेशक 

'परिपाटी सिद्ध होती है। ' क्योंकि उसमें मगवान के उपदेश से ही संसारी 
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जीवों का उपकार होता है | उसमें मोक्षमा्ग का उपदेशक होने से भगवान 

को ही सम्बोधन किया गया है । पुनः भेत्तारं कहने से भगवान् कर्म रूपी 

पवेतों को भेदनेवाले होते हैं, और जाप्त को वीतरागता भी प्रकट द्ोती 

है। ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय, मोहनीय और अन्तराय ऐसे चार घातिया 
कर्मो को नाश करके मौक्षपद् को प्राप्त हुए हैं। पुनः कर्मरूपी पर्वत को 
भेदनेवाला होने से भगवान् में पूण बीतरागता प्रगट होती है। ज्ञातारं 

विदवतत््वानां-ऐसा कद्दने से संसार के समस्त तत्वों को जाननेवाले कह- 

लाते हूँ एवं आप्त का स्वपना प्रकट होता है। इससे संसार के समस्त 

'पदार्थ को एक साथ जानने से भगवान को सर्वज्ञ पद् का विशेषण 
प्रकट होता है । अतः मगवान् को सर्वेज्ञ, वीतरागी, परमद्वितोपदेशक्र इन 

तीनों विशेषणों से युक्त आाप्त कद्दा गया हे । अतः इन तीनों विशेषणों से 
युक्त भगवान् को में नमस्कार करता हूं और इन्हीं के उपदेश से मोक्षमागे 

का ठीक पता चलता है । 

इसका उपंदेशक सर्वतश्ञ चार घातिया कर्मों से रहित वीतराग भगवान् 

हैँ । जबतक इन कर्मों का नाश नहीं दोता है तबतक कोई दूसरा मोक्षमागे 

नदीीं बन सकता । इन चारों घातिया कर्मों के नाश होने के वाद ही भयग- 

वान पद ग्राप्त होता है । इसलिये मोक्षमार्ग का यथार्थ उपदेश भगवान् के 

द्वारा होने सै मोक्षमार्ग सप्रमाण सिद्ध है। इसमें सर्वज्ञ वीतराग परमो- 

'पदेशक हैं । इसलिये इन तीन विशेषणों से युक्त भगवान भआप्त को नम- 

स्कार किया गया है । ऐसे ही आप्त भगवान् (बीतराग भगवान) शास्त्रकी 

उत्पत्ति तथा अपने समान अन्य जीवों को सर्वेज्ञ वीतराग रूप बनाने के 

लिये शास्त्रकार ने शास्त्र के आदि में नमस्कार किया है। .इस इलोक में 

इस प्रकार आप्त को नमस्कार करने से मोक्ष मार्ग प्रगठ होता है और 
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अन्यवादी का भी निराकरण द्ोता है। इसलिये सबसे ;पहले मोक्षमागंस्य 

नेवारं इस प्रकार वचन कहने से: नांध्तिक का निराकरण होता है परन्तु 

बहुत से नास्तिक आस्तिक को नहीं मानते ' हैं; नास्तिक रूपको-ही मानते 

हैं । इसलिये वे परछोक, जीव तथा मोक्ष का भी भमाव मानते हैं। तथा 

जो वेशेषिक हैं. वे वस्तु को सदा श॒त्य मानते हैं । इसलिये उन दोनों का 

निराकरण करने के लिये मोक्षमार्गत्य नेतारं, यह्ट शब्द कहा है। अथवा 

मोक्षमा्ग को कहने से मोक्षमाग के लिये बौद्धमतवाले सदा क्षणिक ही 

मानते हैं । इस कारण उनका भी निराकरण हुआ और भेत्तारं फर्मभूझूताँ, 
ऐसा कहने पे सांख्य तथा नेयायिक इन दोनों का ईख़र के प्रति सदा मुक्तः 

भाव मानते हैं। तथा कर्म नाश से मोक्ष को नहीं मानते । इस कारण 

इनका निराकरण ऊपर के इछोक द्वारा होता है । भथवा कमरूप पर्वेत को 

भेदने वाछा कद्दने से जो भद्वेत वेदान्त का सर्वेथा एकान्त पक्ष से समस्त 

जगत् को त्रह्म रूप मानते हैं तथा समस्त जीव अजीव पदाथ का अभाव 

बतलछाते हैं । इसलिये उनका भी निराकरण यहां पर होता है। इसमें 

जो ज्ञानावरणादि आठ कम हैं चह पुदूगलमय अजीव रूप जड़ हैं। उनका 

नाश करने से मोक्ष की प्राप्ति होती है। इसलिये मोक्षमार्गस्य नेतारं--- 

कमभूभतां, इस सूत्र के कहने से अन्य समस्त मतों का निराकरण हुआ।' 
अधवा ज्ञातारं विद्वतलानां, इस प्रकार कहने से नास्तिक का अभाव हुआ । 

क्योंकि नास्तिकवादी समस्त पदाथों को अभाव ही ,मानते हैं। पुनः यहाँ 

वतदूगुणलब्धये” इस प्रकार के शब्द कहने से नेयायिक, वेशेषिक और सांख्य 

मतवाले मुक्त जीव से परमात्मा को भिन्न मानते हैं और वे संसारी 

जीव को परमात्मपद् की प्राप्ति नहीं मानंते । इसलिये इस शब्द से उनका 

निराकरण हो जाता है तथा अद्वेतवाले सवे॑ं जगत को समस्त जीवों को 
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'एक ही रूप मानते हैं, इस कारण यहाँ पर तदगुण शब्द रखा हुआ है। 
पुनः ज्ञातारं विज्वगत्त्वानाँ ऐचा कहने से जो दौद्धमतवाले जात्ला हो | 
ज्ञान रहित मानते हैं उनका भी निराकरण दोता है । इस प्रकार और सी 
अन्यवादी का निराकरण होता हट ! इसमें सर्वन्न वीतराग परमोपदेद्यक्ष ये 

तीन विशेषण सहित हो इप्ट रूप भगवान् आप्द को ही नमस्कार छिया 
गया है । इसलिये उठ भगवान् छा कद्दों हुआ मोक्षमार्ग रूप आगम ही 
अमाण है । अतः अवत्पज्ञानी रागह्वेप से युक्त देवों के द्वारा कहा गया 
'आगम प्रमाण नहीं है । 

प्ररतन--सर्वेन्न वीतरागके अतिरिक्त कहे गये आगम ग्रमाणिक्क 
क्यों नहीं है ? 

उत्तर--जो स्वन्न नहीं है वह सूक्ष्म, अन्तरित तथा दूरवर्ती पदार्थ 

को कैसे जान सकता है ? क्योंकि वहां सूक्ष्म पदार्थ तो जीव के परिणान 
'चथा अविभाग प्रतिच्छेद्रूप पुदूगल के परमाणु आदि रुप ही हैं; अन्त- 
रिव वे हैं जो पहले अवीतकाल में हो चके हैं और जनागत काछ में जो 
होंगे; तथा दूरवर्ती वे हँ ज़ो कि मेरुपवंत गिरि, नदी, कुछाचछ पर्वत, 
भसंख्यात द्वीप, समुद्र, नरक-स्वर्य जादि दूर स्थान हैँ। इस अकार के 
घट्ष्म, अन्तरित दूरवरती, पदार्थ जो हँ उनको सर्वेज्ञ बीतरागी के बिना 

अन्य कोई नहीं जान सकवा | जो सर्वज्ञ होंगे वे तीन छोक के समस्त 
'पदार्थो' को जानकर उनका उपदेश देंगे । किन्तु जो सर्वज्ञ नहीं हैं दे 

'अपने अव्पज्ञान के द्वारा समस्त तीन छोक की रचना को यधाय रुप से 

नहीं कद सकते | इस कारण सबसे पहले सर्वेत्ञ होना ही चाहिये। तथा 

चीवरायी वननेके लिये रागद्वेप का पूर्ण रूपसे नाश होना ही चाहिये । ऐसा 

बीतरागी भगवान् दी यथार्थ खरूप को कद्दू सकता है, किन्तु जो वीवरागी 
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नदों है वह कषाय के वशीभूत होकर अन्यथा भी कद्ट सकता है । इसढिये 

वीतरागी होना आवश्यक है। इस प्रकार सर्वेत् वीतराग भगवान् 

के द्वारा कहे गये. आगम को'ही प्रमाण माना गया है. और जो 

सर्वेश्वीतंरागी के विना अल्पज्ञानी का कहा हुआ भागम है उसमें 
वस्तु स्वरूप का , अन्यथा कथन कियो गया है। इस कारण चह 

आगम प्रामाणिक नहीं है । इसलिये सर्वेज्ञ वीतरायी. एवं परमोपदेशक 

होना भी अत्यावश्यक है। ये तीन गुण जिसमें पाये जाते हैँ, वही 

आप्त भगवान् हैं, और उन्हीं का वचन प्रमाण सहित है एवं वे ही 

सत्य वक्ता हैं, वे ही वस्तु के स्वरूप को यथार्थ कहनेवाले हैं । यदि कोई 

सर्वेज्ञ भथवा वीतरागी हैं, किन्तु हितोपदेशक नहीं हैं तो वे भाप्त नहीं कहे 

जा सकेंगे । और यथार्थ उपदेश के विना मोक्षमा्गं की अश्वत्ति नहीं वन 

सकती । क्योंकि साक्षात् उपदेशक के वचनों से ही उपकार द्ोता.है । 

इसलिये भगवान् केवली तेरहवाँ गुणस्थान है । तेरहवें गुणस्थान में भगवान् , 

केवली इन तीनों विद्योषणों से युक्त होते हैं, जो वे ही भाप्त कहलाते हैं। 

अरहन्त भगवान् के विना. अन्य छुद्म॒स्थ ज्ञानी एकान्तवादी अपनी इच्छा 

से अनेक प्रकार को मिथ्या कथनकार करके वस्तु का निरूपण करते हैं । 
उसमें किसी ने जीव तत्व का अभाव माना है, तथा कोई जीव को 

कर्म की उपाधि से रहित सबंथा शुद्ध मानते हैं। इत्यादि. अनेक प्रकार के 

अपने-अपने अभिप्रायों से वस्तु को अनन्त धर्मात्मक मानते ही.नहीं । यदि 

किसी वस्तु के स्वरूप को अनन्त धर्मात्मक-रूप न मानेगा, स्वेथा छुद्ध ही 

सानेगा तो उसको किसी. प्रकार के सुख दुःख की कल्पना ही नहीं होगी । 

परन्तु हरस अकार तो देखने में आता ही .नहीं.। प्रायः अधिकतर- यही 

देखने में भाता है कि में सुखी हूं, ,में दुःखी 'हूं, क्रियावान- हूं: इत्यादि 
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विकल्प अचित् शरीर को नहीं होता । क्योंकि यहां बुद्धिपर्वक क्रिया देखने: 
में आती है। समस्त आत्माओं तथा पाँचों इन्द्रियाँ के जो विषय हैं, वे 
भी भात्मा को ही अपना सम्बन्धी मानते हैँ । वे आत्मा के बिना प्रथकू- 
प्रथक् और वस्तु नहीं अह्ण कर सकते । तथा पंचेर्द्रियों के विपयों को भी 

यात्मा ही जानता है। इस कारण इस भात्मा का सदूसाव भी प्रकट-रुपसे 

दीखता है । यह वात सभी वाल गोपाल के प्रत्यक्ष भनुमव में आती है । 

पुनः कोई जीव तो अस्तित्व को मानते हैँ, किन्तु वे ज्ञान एवं जात्मा के 
अस्तित्व को सर्वथा जुदां मानते हैं। किन्तु यूदि ऐसा माना जायगा तो 

आत्मा के बिना ज्ञान का अस्तित्व केसे बनेगा ? उसमें जीव और ज्ञान काः 
गुण-ग्रुणी भाव से भिन्नपन है, परन्तु उनमें द्वव्यपना एक है। इसलिये 

ज्ञान एवं जात्मा में भेद नहीं है। जसे अप्रि तथा उष्णवा अभेद्-रूप है, 
' उसमें प्रदेश भेद नहीं है, वैसे दी ज्ञान भात्मा को एक रूप समस्ना 

चाहिये। जो गुण-गुणी स्वथा प्रदेश से प्रथक-पथक हो जावे तो चहां उन 

दोनों का अमाव दो जायगा । इसलिये यह भुण भी न वमैगा और ग॒ुणी भी 

न बनेगा । पुनः कोई गुण-ग्रुणीको एक तो मानते हैँ, किन्तु समस्त, जीवको 

कर्मकी उपाधिसे रहित मानने हैं, किन्तु उनकी यह मान्यता उचित नहीं है। 

क्योंकि इस. संसार में कोई द्रिद्र, कोई धनवान, कोई रोगी, कोई निरोगी, 

कोई राजा, कोई रह, कोई दुःखी, कोई सुखी, कोई कुरूप, कोई सुरूप 

कोई मूर्ख, कोई बुद्धिमान, कोई ऊँच, कोई नीच, कोई पण्डित इत्यादि 

नाना प्रकार की संसांर की रचना देखने में आती है । इसी तरह सम्रस्त 

संसारी जीवों के पुण्य-पाप का फल श्रत्यक्ष देखने में आता है। और इसके 

अतिरिक्त यदि संसारी जीव को सर्वेथा शुद्ध ही माना जाय तो दीक्षा, 

शिक्षा, अत, जप, तप इत्यादि समस्त जितनी भी शुभ क्रियाये की जाती ' 
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#ैँ, वे सभी, निष्फल हो जायंगी । परन्तु इस तरह यह बात उपादि जीवों 

'के लिये सवंथा योग्य नहीं है । और भी कोई अन्यवादी भपनी इच्छा से 

एकान्त नय का आश्रय लेकर वस्तु के रूप को अन्य मानते हैं, किन्तु 

'संज्ञ वीतराग देव के द्वारा प्रतिपादित आगम अ्रमाण के अतिरिक्त अन्य 

कोई नहीं हो सकता । इसी प्रकार और भो अन्यवादियों ने मोक्षमाग के 

स्वरूप को अन्यथा कहा है, सो इस प्रकार है :-+- 

'सांख्यमतानुयायी कहते हैं कि--पुरुष का स्वरूप चेतन्य है। वह 
ज्ञेय-क्षे याकार के स्वरूप को जानने में पराडमुख है। और इस प्रकार 

कहने से मोक्षयागे का अनुचित-रूप होता है । इन्होंने जो निराकरण 

किया है, पह गधे की सींग के समान मूठी फल्पनामात्र है । 

वेशेषिक मतवाले कहते हैं कि--भात्मा के अन्द्र बुद्धि, इच्छा, 
राग, दोष, धर्म, अधर्म, सुख, दुःख तथा संस्कार ये नौ गुण जो, हैं, उनके 

'सवंथा नाश होने से ही मोक्ष को प्राप्ति होती है! । पर यह कल्पना विलकुछ 

असत्य है। यदि स्वेथा शन्य-रूप हो जाय तो फिर ,कोई वस्तु ही नहीं 

'रहेगी, तथा किसी कार्य की सिद्धि भी नहीं होगी । अतः इनका भी कहना 

केवल भ्रम-रूप ही है । 

पुनः वौद्ध मतवाले कहते हैं कि--दीपक के घुक्क जाने से जिस 

'प्रकार प्रकाश नप्ट हो जाता है, उसी प्रकार आत्मा के भी ज्ञान खरूप 

प्रकाश आदि का हास हो जाता है, तब उसी को निर्वाण कहते हैं; उनका 

कद्दना भी ठीक नहीं है । 

' : अद्वे तवादी कहते हैं कि--जिस अकार घट के फूठ जाने से बहाँ 

घटाकाश प्रकट हो जाता है, उसी प्रकार जीवके दरीर का अमाव दो जाने 

पर भी प्राणी परव्रह्ममें लीन दो.जाते हैं। अर्थात् उसमें मिल जाते हैं, और 
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वहां पर अनन्त सुख है। इसलिये उसी सुख “कौ अहण करना थोग्य 

है। जो इन्द्रिय गोचर नहीं है, ऐसा भज्ञुपम सुख मोक्षमें प्राप्त होता है । 

इस प्रकार इनका भी कहना ठीक नहीं है क्योंकि संसार में जीव अपने- 

अपने स्वरूप में स्थित देखे जाते हैं। इसलिये वे जीव परञह्म में लीन नहीं 

हैं । मूतवादी--कहते हैं कि एथ्त्ी, जले, अमि, वायु और आकाश इन 
'पंचभूतोंके संयोग से जीच में चेतना शक्ति प्रकट होती है'। जिस प्रकार गुड़, 

बेर, महुआका फूछ, इत्यादि के संयोग से मद्य तैयार हो जाता, उसी अकार 

पृथ्वी आदि पांच तलों के संयोग से चेतना की उत्पत्ति होती है। जब 
बरीर का नाश हो जाता है तब चेतना का भी नाश हो जाता है । अर्थात् 

जल के बुद-ब॒ुंढे के समान उसका भी नाश हो जाता है.। अर्थात् शरीर से 

भिन्न आत्मा कोई वस्तु नहीं है। इसलिये शरीर नष्ट होने के साथ-साथ 

आत्मा का भी नाश हो जाता है । जिस प्रकार आकाश का पुष्प देखने में 

_नहीं भाता, उसी प्रकार शरीर नष्ट हो जाने के वाद जीव भी देखने में 

नहीं भाता । अतः दरीौर से प्रथक् कोई जीव है द्वी नद्ीं। क्योंकि यह 

केवल कथन-मात्र ही है। जीप मरकर पुनः जन्म नहीं लेता भौर शरीर 

को छोड़कर कोई भात्मा नहीं है | इस प्रकार नास्तिकवादियोंका कथन है । 

'ततौ भूतवादी पंचभूतों के संयोग से जीवकी उत्पत्ति मानते हैं, वह स्वेथा गलत 

है, क्योंकि.इन पंचभूतों से आत्मा पृथक है । एवं शरीर जड़ तथा आत्मा 

चेतन है । उन दोनों के गुण मिन्न-मिन्न हैं । क्योंकि जो पुदूगल है. बह 

पूरण-गछन स्वभाव भादि से सहित है. तथा स्पशे, रस, गन्ध, वर्णवाला है 
और जीव चेतन लक्षण सद्दित ज्ञान, दशन (स्वरूप है । अतः शरीर और 

जीव एक चमान नहीं है । जो जीव तथा जीव का लक्षण चेवना रूप गुण है 

व पृथ्वी, जल, अभि, वायु तथा आकाश इन पांच मूल भूतों से नहीं. 

क। 
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अमृ्तिक है। किन्तु व्यवहार नयकी दृष्टि से पुदूयल कर्मके साथ वंधा रहने 

के कारण मूर्तिक हैं । इसलिये जीव का इस अशुद्ध परिणाम से संयोग होता 

हैं । जिस कर्म के संयोग से जीव के रागादिक साव हो रहे हैँ उस भाव का 

कर्ता आत्मा हैं । और जिस प्रकार वह कम कर्ता हैं आयामी काल में उसी 

तरह उसका प्रतिफल भोगता हैं। इससे यदह्द जीव अपने अज्ञान-साव से 

संसार में द्टी परिभ्रमण करता हैं । पर जब यह आात्मा ज्ञाना-भाव का कर्ता 

होता हैं तथ पुदूगल आदि पर पदा्थौंसे भिन्न होकर सिद्ध पद् को आप्त कर 

लेवा हैं। इसलिये जो नास्तिकवादी जीव तथा मोक्ष इन दोनों, का अभाव 

मानते हैं, यह वात ठीक नहीं है और नेय|यिक मत वाले कर्मको नाश करके 

जोवको मुक्ति होना नहीं मानते | वे गुण-गुणी को सर्वथा मिन्न मानते हैँ । 

इसी तरह से और भो एकान्त मतवाले अपने मनःकल्पित बुद्धि के द्वारा 

अनेक प्रकार की कल्पना करके जात्मा कर्म की निजेरा करके मोक्ष 

में जाता है, इस बात को -वे मानते द्वी नहीं हैं तथा मोक्ष की भ्राप्ति के बारे 

में भिन्न-मिन्न प्रकार से कत्पनाये करते हैं। 

नास्तिक मतवाले इस प्रकार कदते हैं कि पांचों तत्व मिल करके चेतना 

को उत्पत्ति द्वोती है और गर्भ से लेकर मरण पर्यन््त उस शरोर में चेतना 

रहती है । जब शरीर का अमाव द्वो जाता है तव उस शरीरस्थ भात्मा का 

भी अभाव हो जाता है। इसलिये शरीर से थक आत्मा नहीं हे। इसलिये 

स्वर्ग, मोक्ष, नरक तथा वीतरागपना आदद वार्ते जो ठुमने सिद्ध की हैं वे 

समी कल्पनाएं आकाश पुष्प के समान निरथंक हैं । 

क्योंकि मोक्ष किसी ने देखा नहीं है । जो वस्तु प्रत्यक्ष नहीं है उसको 

प्रमाणित कैठे माना जाय ? इसलिये जहां भात्मा नहीं है वहाँ परलोक भी 

नहीं है । इस पर आचार्य कहते हैं कि हे नात्तिकवादी, ठ, अपने त्वज्ञान 
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से भात्मा को देख कि वह प्रत्यक्ष है या नहीं १ यदि इसमें भात्मा नहीं है 

तो-में हैँ, ऐसा ज्ञान किसको होता है? भौर जो आत्मा है वह यदि तू 
मानेगा तो तेरे नास्तिकपने का अभाव हो जायगा और फिर तुझे नास्तिक 

मत पाला किस प्रकार कहा जाय ? 

प्रशन--इस पर नास्तिक मत वाला कहता है कि यह जो स्वत्त- 
वेदन ज्ञान है, ऐसा मानना अमरूप नहीं है क्या ?. 

उत्तर--आचाये कद्दते हैं कि जो सवेदा बाधा रहित है. उसको भ्रमरूप 

केंसे कहा जाय ? परन्तु भ्रम भात्मा में ही देखने में आता है। भ्रम के 

विना आत्मा जड़रूप होगा नहीं भौर ध्रथ्वी आदि जड़ोंमें स्वसं॑वेदनज्ञान की 

सम्भावना नहीं है । यदि इस स्वसंवेद्नज्ञान को अभाव माना जायगा तो 

अपने इष्ट तत्व को साधने की व्यवस्था भी ठीक नहीं होगी । ' पृथ्वी, 

जल, अप्रि, वायु और वनस्पति इस प्रकार जो-पांच तत्वों का मिलन-रूप है 

वह अचेतन शरीर है । उससें चेतना-स्वरूप आत्मा सिन्न ही है, यह बात 

आपको मानना ही पड़ेगी । जिसमें चेतन का उपादान' कारण तो चेतन ही 

होता है भौर जड़का उपादान कारण जड़ ही है उस्ते ,स्वसंवेदन रूप ज्ञान 

आत्मा को ही है; यह वात आपको मानना ही पड़ेगी । यदि इस प्रकार 

नहीं माना जायया तो पृथ्वी आदि तत्व सी भिन्न नहीं रह सकेंगे । इसलिए 

उसमें स्वजाति और विजाति दोनों ही माननो पड़ेगा । जो विजातीय है. 

वह अन्य प्रकार है और जो स्वजातीय है वह अन्य श्रकार है । यानी दोनों 
तत्व सवेथा भिन्न-भिन्न हैं । यानी ये दोनों एक कभी नहीं हो सकते । 

यदि इन दोनों को एक साना जायगा तो उपयुक्त पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु 

जाकाश, इन पांचों मिन्न-सिन्न तत्वों की अतिज्ञा में बाधा भायेगी | 

प्रश्य--वा स्तिक कहता है कि जो चेतना जीव के गे से लेकर 
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मरण तक रहती है यह जो हमने कहा है, यह तो अनादि-अनन्त 
नहीं है क्या, क्योंकि इसमें तत्र नहीं हे ? 

उत्तर--द्रव्य से युक्त जो आत्मा अनादि अनन्त चेतन-स्वरूप है, एवं 

पर्याय की अपेक्षा से अनित्य भी है, उसमें स्वेधा यदि अनित्य ही मानों 

जावे तो वह वाधा सहित होगा, और द्रव्य की अपेक्षा से भी अनाद्-भनन्त 

रूप नित्य मार्मेंगे तो वहाँ तत्त्व की व्यवस्था भी ठीक प्रकार से नहीं बेठेगी। 

अतः उसे चेतन्य-स्वरूप को ही जीव तत्व मानना योग्य है। परन्तु इस 

प्रकार नास्तिक मत वालों के कथनानुसार मार्ग की सिद्धि नहीं होगी। 

बीद्ध मत वाले जीव को सर्वया क्षणिक ही मानते हैं । उसमें वन्ध 

मोक्ष आदि का कथन सम्भव नहीं मानते । इस सम्प्रदाय में क्षण-क्षण में 

कोई और भी जीव आकर इसका फल भोगता रहता है । इस प्रकार वन्ध 

मोश्ष आदि का आश्रय से नित्य माने बिना जीव की अवह्था कहना असत्य 

ही है। इस प्रकार असत्य मानने वाले बौद्ध को भी मोक्ष मार्ग की सिद्धि 

नहीं हो सकती । 

सांख्य मतवाले पुरुष को दी सदा शिव मानते हैं। उनके यहाँ 

बन्ध-मोक्ष की कथा यदि कहें तो टीक नहीं, क्योंकि वे तो अ्रक्ृतिकों बन्ध- 

मोक्ष मानते हैं । पर वहां प्रकृति तो जड़ है। इसलिये इनको भी मोक्षमाग 

की सिद्धि दीक नहीं बेठती । 

नैयायिक और वेशेपिक इन दोनों के मत में तो गुण-गरुणी को 

सर्वथा भेद मानने से समुदाय सम्बन्ध की एकता मानते हैं । उनके समाधान 

करने के लिये भाचार्य कहते हैं कि उसमें एक तो गण जौर एक गुणी एक 

समवाय से तीन प्रकार के पदार्थ हुए । उसमें जीव तो गुणी दे और ज्ञानगुण 

एवंसमवाय जीव को ज्ञानी किया, तव जीव तो जड़ ही ठहरा और जीव को 
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सोक्ष-बन्ध नहीं हुआ । इस प्रकार कहना भी ठीक नहीं है। पुनः समवाय 

गुण-गुणी को एकता करके समवाय भी तो जीव से एक द्वोना चोहिये7? 

यदि वहां इन दोदों को एक नहीं करेगा तो उसको कौन एक करेगा ? 

एवं जो दूसरा समवाय मानेगा वहाँ अनवस्थां होगी और .अनवस्था 

होने से वाधा सहित है। इस श्रकार नैयायिक और वेशेषिक इच 
दोनों की मोक्षमार्ग की प्राप्ति ठीक नहीं बेठती । पुनः अद्गे तवादी भात्मा 
को प्रमत्रह मानकर पुनः इसको बन्ध-मोक्ष तत्व मानते हैं, तो बह भी 

टीक नहीं है । इसमें बन्ध तो अविद्या रूप उत्पन्न हुआ है और परत्रह्म को 
अविया लगती नहीं । उसको यदि पृथक् तत्व माना जाय तो जो-भद्देत 

है उसे दोष की दृष्टि से. देखा जायगा और उसको अवस्तु मानना पढ़ेंगा, 

किन्तु अवस्तुका कथन करने से यहाँ भी मानने में बाधा होगी ।.अतः इससे 

भी मोक्ष-सा्ग ठीक नहीं बेंठता । इसी,प्रकार एकान्ती अन्यवादी का कपन 
भी ठीक नहीं है । इसमें उनका आगम भी प्रमाणभूत नहीं है। ये सब 

क्षयोपशमिक ज्ञान से रहित है । इसलिये चह्ट एकान्तनय का भाश्रय करके 

अपनी इच्छा से अनेक प्रकार मोक्षमार्ग की सिथ्यार्प कल्पना करते है। 

अतः उसमें सर्वेज्ञ वीतरागी के बिना अन्य का कहा हुआ आयम अमाणित 
नहीं होता । इससे सत्याथे मोक्ष-माय की सिद्धि होती है । इस प्रकार सूत्र 
का अभिप्राय है। जो स्ज्ञ वीतरागी होगा वही शास्त्र की उत्पत्ति तथा 

शास्त्र फा यथाथ ज्ञान कहने का कारण होता है । इसलिये शास्त्र के. आदि 

में उसकी निविश्नता से समाप्ति होने के लिये यथार्थ ज्ञान के घारी परमोप- 

देशक “सर्वेज्ञा वीचरागी इन तीन विशेषणोंसे सहित आाप्त सगवाबृको सत्यार्थ 
कहा है । बिना स्वेज्ञ के पुण्य-पाप का फल तथा स्वर्ग और नरक फा 'निर्णय 
नहीं हो सकता । घर्म-अधमे, पुण्य और पाप के फल को ठीक तरह से -जाने 
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और पुनः उसे साक्षात् देखें तो उन्हीं का बचन चग्रमाण एवं सत्यार्थ रूप 

मानो जाता है । इसलिये सर्वज्ञ के बिना यह सम्बन्ध बठ नहीं सकता । 
उसी स्वज्ञान से सर्वज्षपने की सिद्धि होती है । ऐसे सर्वज्ञ ठेच के द्वारा कट 

हुआ आगम प्रमाण सहित है। 

भावाश्ें-नेयायिक, वेशेपिक, सांख्य, नास्तिक, थद्दौत तथा जैन ये 

छः मूल मत हैं । इनको पट॒द्शन कहते हैं। इनके मतों में अनेक प्रकार के 

मेंद हैं । इसमें जन मत जो है वह अनेकान्त मत स्वाद्वाद मत है। यह 
वस्तु को अनन्त धर्म रुप यथार्थ स्वरूप प्रकट करता है। इस धर्म में सर्वेज्ञ 

पीतराय देव को वक्ता, आचांग को ज्ञान के धारी तथा गणधरादि को सूत्र 

'का कर्ता कहते हैं । इसमें यथार्थ कथन क्रिया गया है | जेनागम में जीव 

और पुद्यल को वन्यन से छुड़ाने के लिये बढ़ी झुन्द्र व्यवस्था चतलाई गई 

'है। जैन धर्म में जीव, पुद्यछ, धर्म, अधर्म, आकाश, काल ये छः-प्रकार के 

दव्य कहे गये हैं । इसमें जीव द्रव्य अनन्तानन्त है । और पुद्गल द्रव्य भी 

अनन्तानन्त ग्रुणे है एवं धर्म-अभर्म तथा आकाश ये तौन द्रव्य एक-एक 

"एवं काल द्रव्य को असंख्यात कहा है । 

भावा्थ-- संसारी जीव की अपेक्षा से तो जीव अनन्तानन्त हैं । पुनः 

-उस एक-एक जीव से अनन्तानन्त गुणे पुद्गछ परिणाम हैं । ध्म, अघसें, 

आकाश द्रव्य ये तीनों एक ही समान हैं और कालाणु असंख्यात हे । इस 

प्रकार छः भांति के जो द्रव्य कहे गये हैं उन तीनों में से एक-एक द्रव्य की 

तीन काल सम्बन्धी अनन्तानन्त पर्याय हैं । उसमें इसका कथन सत्य रूप, 

असत्य रूप, एक रूप, अनेक रूप, मेंद् रूप, अभेद् रूप, नित्य रूप, अनित्य- 

हूप, श॒द्ध रूप, अशुद्ध रूप, इत्यादि नयक्री अपेक्षा से कर्थंचित् सम्भव है 

और सभी का एकान्त नयकी अपेक्षा से उसमें विरोध सी है । इसलिये 
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अनेकान्त रुप से ही वस्तुका मानना योग्य है । पुनः जीव, पुदूगलके निमित्त 

नेमित्तिक भाव से पांच तत्वों की प्रवृत्ति होती ही है। और जो भालव, वन्ध 

संवर, निजरा, मोक्ष ये पांच सेंद् और जीव, भजीव, आल्वव, वन्ध, संवर, 
निजरा तथा मोक्ष ये सात दत्व कहे गये हैं। इसमें आखस्तव और बन्ध का 

भेंद् है । उस भेद में पुण्य और पाप जो कहा गया है वे दोनों मिलकर 

नौ पदार्थ हुए । इस प्रकार समस्त तत्वार्थ का जो कथन है उसको जेन- 
सिद्धान्त में सतद्याथ कहा गया है। इस प्रकार का चचन बिलकुल प्रमाण: 

सहित है । जहाँ जिस प्रकार की वस्तु विद्यमान है वहां उसी प्रकार उसका 

कथन है । उसमें कुछ भी भशुद्धता नहीं है । इस प्रकार तत्वार्थ सूत्र में वह्तु 

का स्वरूप यथार्थ रूप से कहा है । इसलिये इस समस्त विषयों को एक 

जेनागम में ही प्रमाण सहित दिया गया है । 

यहां कोई निकट भव्य-जीव पिद्ध पद का तल प्राप्त करने की इच्छा से 

अत्यन्त पिपासु तथा .संसार से भयभीत होकर अपनी हित-छामना के देतु 

सिंह, व्याप्रादि क्रूर प्राणियों से रहित परम-रम्य सुन्दर उद्यानमें विराजमान 

किसी दि्गम्बर जनाचार्य के चरण-सान्निध्य में जाकर विनम्र भाव से 

नमस्कार करके प्रतनन करता है कि हे गुरुदेव, मोक्षमार्ग कौन-सा है तथा 

उसकी प्राप्ति के लिये क्या यल्न हैं ? 

उत्तर--यदह्द जीवात्मा जब समस्त कमंमछ रूपी कलंक से रहित होता! 

है तब शरीर से रहित हो जाता है, किन्तु यह छुद्मस्थ के ज्ञान के वाहर 

है। इस प्रकार जात्मो के निज साव का प्रकट होना मोक्ष है अथवा 

अविनाशी अनन्त सुखरूप आत्मा के निज स्वभाव का प्रकट होना मोक्ष है 

यह मोक्ष अत्यन्त परोक्ष है। इसमें समस्त संसारी जीवों के लिये धर्म, अर्थ 
काम, तथा मोक्ष ये चार पुरुषाथं कहे हैं। इन चारों-में से सबसे पहले 
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तीन पुरुपार्थ का साधन संसारावस्था में करना योग्य है । आदि के इन तीनों 
पुर्पाथौं फा साधन हो जाने पर मोक्ष पुरुषाथे सिद्ध किया जाता है । भर्थात् 

मोक्ष पुरुषार्थ के लिये पहले के तीन पुरुषाथ साधन रुप हैं। और इन चारों 

में से केवल एक मोक्ष पुरुषार्थ ही प्रधान है। उस प्रधान मोक्ष सुख के 

विपय-सम्वन्धी किये जाने वाले जो रतूत्रय हैं बह फल-रूप हैँ । इसलिये 

सबसे पहले मोक्षमार्ग का ही उपदेश दिया गया है। 

प्रश्न--तुमने पहले जो कहा है कि चारों पुरुपार्थों में केवल: 
मोक्ष पुरुपारथ ही ग्रधान है, अतः तुम्हें फेक्ल एक मोक्ष पुरुषाथे का 
ही उपदेश देना चाहियेथा, फिर मोक्षमार्य का उपदेश क्यों 

दे रहे हैं ? 
उत्तर--जितने भी यहां समस्त भाव आदि हैँ उन सभी को भली- 

मांति मोक्ष तलका ज्ञान है और वे यह भी जानते हैं कि मोक्ष कोई वस्तु 

है तथा उसमें कर्म विप्र मोक्ष मी कहा हैं । तो समस्त कर्मों की निजरा' 

होना मोक्ष है। इस प्रकार समस्त मत वॉले इस बात को मानते है ! इसमें 

किसी प्रकार का कोई विरोध नहीं हे। परन्तु मोक्ष मार्गके विषय में अनेकः 

मतवाले अपने-अपने मतानुसोर भिन्न-भिन्न . कत्पनायें करते हैँ । इसलिये 

मोक्षमार्ग का जिनको ज्ञान नहीं हे. उनके लिये सबसे पहले मोक्षमाग का' 

उपदेश देना ही ठीक है । क्योंकि इसके जाने विना मोक्षमार्ग की प्राप्ति किस 

प्रकार होगी ? यहां जो शिष्य ने प्रइन किया हे वह मोक्षमार्ग जानने का 

रास्ता पूछा है । इसलिये सबसे पहले मोक्षमार्ग का ही उपदेश देना योग्य: 

हे । इस मार्ग के प्रति शिप्य का प्रइन होने से आगे आचार्य सूत्र के द्वारा 

निम्न श्रकार से समाधान करते हैं :-- 

सूत्र- सम्यग्दर्शनज्ञानचारित्राणि मीक्षमार्गः ॥१॥ 
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अर्थ-- विपरीत भादि दोषों से रहित पदार्थ को जिसने अच्छी तरह 

से जान लिया है वह सम्यग्दर्शन है। इसके तीन भेद हैं--संशाय, विपयंय 

चथा अनध्यवसाय शंझा से रहित जो हे वह सम्यर्दर्शन है। सम्यर्दर्शन 

सद्दित जो ज्ञान हे चह सम्यरज्ञान है तथा जिस क्रिया से संसार को पार 

किया जा सके वह सम्यक्चारित्र है। यह चारित्र अविरत, श्रमाद, कपाय, 

योगरूप आस्नव-वन्ध इत्यादि का अभाव करनेवाला हो तथा उसको दूर 

करने के लिये उद्यमी हो या जिसके द्वारा कर्म का आलव रुक जाता हे, 

तथा अज्ञानपूर्वक क्रिया की कल्पना न हो और उसको भली प्रकार से जो 

धारणा करे वह सम्यक्चारित्र हे। इस प्रकार सम्यग्द्शन, सम्यम्ज्ञान और 

सम्यक्चा रित्र इन तीनों की एकता होनी ही मौक्षमार्ग है और यही मोक्षमार्ग 

मोक्ष का चाथन है । इसके अलावा कोई अन्य मार्ग नहीं है । 

भावारथ--सम्यरदर्शन , सम्यस्तान तथा सम्यक््चारित्र ये तीनों जहाँ 

पर मिले हों वही मोक्षमार्ग कहछाता है और यही मोक्ष प्राप्तिका उपाय है । 

यहां सूच्र में जो सउम्यक्टप कहा हूं वह श्रशंसनीय हैं । इसलिये प्रशंसात्मक 

अर्थ में हो उसको अद्वण किया गया हं। इस सम्यक शब्द को सिन्न-भिन््न 

रूप से तीनों के साथ लगाना चाहिये । यह शब्द पूजनीय हे। इसलिये 

दर्शन भी पूजनीय है। इस कारण तीनों के ऊपर सम्यग्द्शन, सम्यस्तान 

तथा सम्यक्चारित्र होने के कारण इन तीनों को मोक्षमार्ग के साधन में 

उपाय माना गया हैं। इस दशन के विषय में जो श्रद्धान के विपरीत 

असिनिवेश का दोप हें उसको दूर करने के लिये सम्यकपद् भइ्ृण किया 

शया है। पुनः इस ज्ञान के विषय को जानने के लिये संशय, विपयेय और 

अनध्वचसाय अद्दण किया गया है तथा चारित्र के विपय में जो मिथ्या- 

आचरण तथा अज्ञानपूर्वक क्रियाके दोष को दूर करने के लिये सम्यकृंपद को 
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अहण किया गयो है। इसलिये जीवादि पदार्थ का यथार्थ श्रद्धान होना 
तथा उसी जोवादि पदार्थ को यथार्थ जानना सम्यस्तान है। जिस क्रिया से 
आस्रव का वन््ध न हो, उस क्रिया के आचरण करने को सम्यकचारित्र 

कहा दै--अथवा जहाँ आात्मा की कर्म-निजेरा-रुप क्रिया हो, तथा उससे 

रहित होकर चौदहवें गुणस्थान के अन्त समय में समत्त कर्मों का क्षय-रूप 

आत्मा का जो परिणाम है, वह निश्चय निश्वत्ति-रूप चारित्र है। इस 
प्रकार सम्यग्द्धन, सम्यम्ज्ञान तथा सम्यकचारित्र के स्वरूप को जानना । 

अथवा यर्ाँ दशन ज्ञान चारित्र शब्द का अर्थ यह भी हे कि--उसमें प्रथम 

जो 'पदयति' शब्द आया है, वह देखना तथा श्रद्धान करना दर्शन है । 

और वह्दां दशन करनेवाला भी भात्मा है | यहाँ तो कर्ता साधन हो गया। 

पुनः जो 'दश्यते अनेन' शब्द है--यानी जिसके द्वारा श्रद्धान किया जाय 

तथा टेखा जाय चह दर्शन है । यहाँ पर करण साधन हो गया। पुनः 

'टृष्टिमात्र' जो शब्द आया है--बह भ्रद्धान करना सम्यर्दर्शान है । यहाँ 

पर भाव साधन हो गया । इसमें कर्ता, करण और साव इन तीन श्रकार 

दर्शन-रूप क्रिया को ही दर्शन मानना । इस भ्रकार ज्ञान के विपय में भी 

जानना जो है, वह ज्ञान है। यहां भी जाननेवालछा भात्माहै। यहां 

कर्ता साधन दो गया। इसलिये जाननैवाला आत्मा ही कर्ता साधनमात्र 

है। पुनः 'ज्ञायते अनेन' जो शब्द आया है--त६ यथार्थ वस्तु स्वरूप 
को जानना रुप ज्ञान है, और इसको जाननेवाला भी भात्ा ही है। अतः 

आत्मा ही कर्णघार हुआ | पुनः 'ज्ञानमात्र' जो शब्द आया है--इससे 

वस्तु स्वरूप को जानना ज्ञान है । यहां जाननेवाला आत्मा दी है । इसलिये 

आत्मा माव साधन हो गया । इस प्रकार कर्ता, करण और भाव साधन 

के भेद से इसमें तीन प्रकार के जानने की जो क्रिया है, उसे ज्ञान कद्दते 



हक स्ध 

[ ०१ | 

हैं । इसी प्रकार चारित्र के विषय में सी “चरतीति चारित्र शब्द का अर्थ 
जो आचरण करे सो चारित्र हे । यहां पर आत्मा ही आचरण करनेवाला 

है । इसलिये आत्मा ही उसका कर्ता साधन द्वो गया। पुनः 'चर्यते अनेन! 

जो शब्द है--उसका अर्थ जिसके द्वारा आचरण किया जाय वह चारित्र 

है । यहाँ पूर सी आत्मा ही करण साधन हो गया । पुनः यहां “चरणमात्र' 

जो शब्द आया है--बह भाचरण करना ही धारित्र है । इसलिये आत्मा 

दही साव साधन दो गया । इसमें कत।, करण और भाव साधन भेद से 

तीन प्रकार के भेद को भाचरण कहते हैँ । इसलिये आत्मा के प्रति श्रद्धान 

करना चाहिये। क्योंकि सभी जीवों के अन्द्र भात्मा विद्यमान रहता है ।' 

प्रशत--तुमने जो कहा है कि कर्ता, करण तथा स्राव इन 

तीनों भावों को एक बताया यानी यह सब वही है, किन्तु ये पीनों 
एक तो हैं नहीं । अतः ऐसा कहने से विरोध आता हे क्या ? 

उत्तर--ठीक है, क्योंकि जो अन्यवादी हैं; वे एकान्त मानते हैं ।' 

इसलिये उनको विरोध मालूम द्ोता है, किन्तु जेन सिद्धान्त में जहाँ 

स्याद्राद-रूप का कथन है, वहां परिणामी के भेद से उसमें विरोध नहीं 

जाता है। जिस प्रकार अभि अपने दाह परिणाम से ईंधन को जछाती है, 
अथवा अपने प्रकाश शुण से वस्तु का प्रकाश फरता है, तथा अपने उष्ण 

गुण से अन्नादि को पकाता है । उसी प्रकार अग्नि के विषय में भी तीन 

गुण पाये जाते हैं । इसी तरह एक जात्मा के अन्द्र भी कर्ता करण तथा 

भाव की अपेक्षा से तीन क्रिया पाई जाती हैं। इस प्रकार श्रद्धान करना 

भी भात्मा ही है एवं उसको जानने तथा जाचरण करनेवाला भी एकः 

आत्मा ही है । इसलिये आचरण भी यहाँ भात्मा का ही है । इसलिये 

दर्दान, ज्ञान तथा चारित्र इन तीन भेदू-रूप एक आत्मा का ही परिणाम 
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सममना चाहिये । इस श्रकार ज्ञान, दर्शन तथा चारित्र इन तीनों की जो 

एकता है, वह प्रमतत नामक उंट्ट गुणस्थानसे लेकर अयोग केवली गुणस्थान 

तक मुनि को होता है । यहाँ पर जो मुनि शब्द पड़ा वह मोक्षमार्ग कहो, 

या सिद्ध अवस्था कहो ये दोनों ही एकायंवाची हैं। इसमें शब्द मात्र भेंद 

है,भर्थ भेद नहीं । अतः मोक्ष की प्राप्ति होने का उपाय केवछ मुनिपना 

दी है । इसके अछावा फोई अन्य मार्ग मोक्ष के लिये नहीं है । 

भावाश्र--मुनि-पद् से ही मोक्षमार्ग की प्राप्ति होती है । इसमें दर्शन ज्ञान 

'तथा चारित्र इन तीन प्रकार के रज्नत्रय सहित एक मुनि-पद् को ही मोक्ष- 

मार्ग का साधन सममना चाहिये । 

प्रशन--तुमने यहां पर ज्ञान, दशन तथा चारित्र इन तीनों की 
'एकता-रूप मोक्षबार्ग चतततलाया पर ऊपर तुमने कहा था कि 
सम्य्दप्टि ही मोक्षमार्ग का अधिकारी है तो यह किस प्रकार 
कहा ? तुम्हारे इत कथनानुत्तार चारित्र तो मोक्षमाये नहीं है ? 

उत्तर--चारित्र दो प्रकार है । एक संयमाचरण चारित्र और दूसरा 

स्वरूपाचरण चारित्र | ऊपर जो कहे हुये सम्यग्दप्टि हैँ, उनकी संयमाचरण 

चारित्र नहीं होता, क्योंकि पद तो संयमी मुनि फो ही होता है. । पर जो 

दूसरा स्वरूपाचरण चारिचत्र हे, वहसम्यग्दप्टि को होता है। हस श्रकार 

भवधिज्षानी सम्यग्दप्टि जीव को भी दर्शन, ज्ञान और चारिच्र इन तीनों की 

एकता पाई जाती है । इसलिये उनको मोक्षमार्गी कहा । अथवा इस सूत्र 

मे दर्शन, ज्ञान, चारित्र-रूप णो साक्षात् पद् कहा है, उसका अर्थ यह है कि 

जो दर्शन, ज्ञान, चारित्र इन तीनों की सब्देश-रूप एकता है, बह साक्षात्त 

'मौक्ष का कारण है । और जहाँ दर्दान, ज्ञान तथा चारित्र इन तीनों का 

'एक्देशपना है, वहाँ परम्परा से मोक्षमार्ग का कारण है। उसमें अविरत 
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सम्यग्दप्टि, तथा अपुब्रत-झूप जो पश्चण गुणस्थान का श्रावक है, उसको 

प्रम्परा से मोक्षमार्गी समझना चाहिये । 

अश्न--जहाँ पर ज्ञान, दर्शन तथा चारित्र ये तीनों यदि स्वे- 
देशपने से साक्षात् मौक्षमार्ग के कारण हैं तो वहां इन तीनों की 
एकता होने से केवलज्ञान होता है। अतः वहां मोक्ष होना ही 
चाहिये ? किन्तु पहले तुमने जो अब्रत सम्यग्हप्टि की एकता कही 

थी, वह केसे वने ? 
उत्तर--चार घातिया कर्मों के नाश करने को जो शक्ति आत्मा के 

सम्यग्द्शन आदि जो क्रिया है, वह सहकारी है, परन्तु जब जहाँ 

जात्मा के भायुकर्म को स्थिति अवशेष रहे तो वर्हां केचली की अवस्था में 

नहीं रहता है ! और जब उसमें शक्ति और सहकारी ये दो कारण 

मिलते हैं, तब मोक्ष मिलता है। यहाँ चौदद गुणस्थान के अन्त 

समय में समस्त कमेंमल से रहित झुद्ध ज्ञाननय ज्योति रूप आत्मस्व- 

रूप प्रकट होता है और वहां भघातिया कर्म के नाश से संसार का भी 

अभाव हो जाता है तथा उसी समय मोक्ष को प्राप्ति होती है भौर यह 

मोक्ष की ग्राप्ति केवल ज्ञान होने के वाद होती है. अथवा निएरचय नय से 

एसा भी कद्द सकते हैं सम्यर्दर्शन की पूर्णता चौदइवे ग्रुणस्थान में होती 

है एवं सम्यरद्शंन को पूर्णता तेरहवेँ गुणस्थान में भी होती है. और 

सम्यक्चारित्र की पूर्णता चौददवें गुणस्थान में होती है ; पर इसमें दर्शन 

के प्रतिपक्षी चार प्रकार के; भनन्तानुवन्धी तथा तीन मिथ्यात्व मिलकर 

सात प्रकृति कह्टा गया है । वह तीन और चार प्रकृति का नाहय करके 

चौथे गुणस्थान सम्बन्धी क्षायिक सम्यर्दष्टि होता.है। उसमें' दर्शन की 

पूर्णता चौथे असंयत नामक गुणस्थान में होती है । पुनः ज्ञान के ,प्रतिपक्षी 
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अन्तर्मे तथा तेरहवें गुणस्थानके आदिम होता है । तो इसमें ज्ञान की पूर्णता 
तेर्दें सयोगकेबली गुणस्थान में होता है । पुनः चारित्र के प्रतिपक्षी 
चारित्र मोहनीय तथा जात्मा के अगुह लघु गुण के घात करनेवाले जोयु, 
नाम, गोन्न तथा वेदनीय ये चार अघातिया कर्म जो हैं वे चौद्इवें गुणस्थान 
के अन्त में नाश होने से वहां भौत्मा का निज स्वभाव यथाख्यात चारित्र 
रुप प्रकट होता है। इस त्तरद्द चारित्र भी पूर्णता चौदहवें भयोगकेबली 
नामक गुणस्थान में होती हे । इस श्रकार दर्शन, ज्ञान तथा चारिन्ररुप 
रत्नन्नय की एकता से ही तत्काल में मोक्ष की प्राप्ति होती है । इसलिये 

निशचय नय की अपेक्षा से अयोगकेक्ली नामक चौदहवें गुणस्थान में ही 

दृशन, ज्ञान, चारिज्ञ का स्वरूप जानना चाहिये । 

पअइ्न--यह दर्शन; ज्ञान तथा चारित्र की एकता यदि मोक्ष- 
पाये का कारण है तो तप भी तो मोक्षमागं का कारण है १ अत: 
तप को भी यहण करना चाहिये था ? 

उत्तर- इसमें कोई दोप नहीं है। क्योंकि जो तप है वद्दी चारित्र 

है । अतः चारित्र के कहने से तपका धोध होने के कारण भलग से तप 

नहीं कद्दा गया । 

' प्रह्न--हत्त यूत्र में सबसे पहले ज्ञान को ग्रहण करना चाहिये 

था | क्योंकि वस्तु का ज्ञान ज्ानसे ही होता है, तत्परचांतू श्रद्वान 
होता है | अतः ज्ञान को ही दर्शन के पूर्व अहण करना योग्य है, 

और व्याकरण का भी यही नियम हे । जो इन्द्र समास में अल्पा- 

क्षर वाला हो वह पहले कहा जाता है। यहां पर ज्ञान थोड़े अक्षर 
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वाला है और दर्शब अधिक अक्षरों वाला है । अतः ज्ञान का 

अहण पहले कहना चाहिये । 

उत्तर-इसमें कोई दोष नहीं है। क्योंकि दर्शन और ज्ञान की , 

'उल्तत्ति एक ही काल में होती है $ जिस समय दर्शन मोह का उपश्षम, 

क्षयोपशम या क्षय से आत्मा को सम्यर्दर्शन रूप भाव प्रकट होता है उसी 

समय भात्मा को कुमतिज्ञान और कुश्न॒वज्ञान का अमाव होता है तथा 

मतिज्ञान और श्रुतज्ञान प्रकट होता है । जिस भ्रकार सूर्य के ऊपर ऊँघ पटल 
के दूर होते ही सूर्य का प्रकाश और प्रताप दोनों ही एक साथ प्रकट हाँते हैं 

उसी प्रकार आत्मा को भी सम्यरदर्शन और सम्यसज्ञान ये दोनों ही एक 

दी काल में प्रकट होते हैं । अतः ज्ञान और दर्शन में कोई भेद नहीं होता । 

इसलिये सम्यस्यर्शन को पहले कहा गया हे । व्याकरण का भी यही नियम 

है कि जिसमें अत्पाक्षर दो वह प्रधान एवं बड़ा माना जाता है, किन्तु 

उसमें जो पूज्य व प्रधान हो पह सर्वेश्नेष्ठ होता है तथा प्रथम में भी 

चही भाता है । इसमें यद्यपि भव्पाक्षर से ज्ञान वड़ाहे तथा प्रधान रूप 

है, अतः ज्ञान को ही बड़ा मानना चाहिये। किन्तु यहां ज्ञान से भी दर्शन 

-को प्रधान माना है। अतः दशेन को पहले ही मानना योग्य है । क्योंकि 

'सम्यर्द्शन होते ही मिथ्यात्व ज्ञान सम्यक् रूप हो जाता है । 

भावा4--जीव को अनादिकाल से मिथ्यात्वरूप जो ज्ञान होता है 
उसे सम्यर्दशन ही सम्यक्हूप बनाता है । तत्पदचात् वह सम्यस्त्ान को 

प्राप्त होता है । हयलिये सम्मग्दर्शन को पूज्य माना गया है। इसी श्रकार 

व्याकरण का भी मत है। अतः सबसे पहले सून्न में दर्शन को अद्ृण किया 

गया । क्योंकि सम्यर्दर्शन से ज्ञान भी सम्यक्त रूप होताहै इसलिये 

दर्शन के पीछे ज्ञान को भ्रहण किया है। पुनः कुचारित्र के पीछे सम्यक् 
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शब्द लगाने से चारित्र भी सम्यकरूप होता है। अतः अज्ञान सहित 
चारित्र भी विपरीत कमवन्ध का कारण दोता है। अत्एवं ज्ञान के पीछे 
चारित्र को अहदण किया है । इस प्रकार सम्यर्दर्शन, साम्यस्शान और 

सम्यक्चारित्र इन तीनों की एकता ही मोक्षमाग है। जीचों के 

समस्त कर्मों के नाश हो जाने के अनन्तर यह मोक्ष प्रकट होता है । मार्गे 

जो है वह उस मोक्ष की प्राप्ति होने का एक मात्र साधन हे। इस प्रकार 

'मोक्ष शब्द् की निर्मुक्ति है । 

प्रइन--पुनः यह प्रहन उठता हे कि मोक्ष की प्राप्ति करा 
उपाय क्या है ? इस प्रश्न के उत्तर में आचार्य ने प्रथम सूत्र की 
रचना की है, सो इस प्रकार है +-- 

सृत्र-सम्यग्दर्शनज्ञानचारित्राणि मोक्षमार्ग: | इस सूत्र के कहने 
-का प्रयोजन यह है कि अन्यवादी भनेक प्रकार की मिथ्या कल्पनायें करते 

'हैँ। उनमें कोई दर्शन तथा कोई ज्ञान एवं चारित्र को भिन्न-भिन्न रूप 

से मोक्ष प्राप्ति का उपाय मानते हैं । कोई ज्ञान के बिना केवल चारित्र से 

ही मोक्ष मानते हैं, कोई केवल भ्रद्धान से मोक्ष मानते हैं तथा कोई केषछ 

चारित्र भात्र से मोक्ष मानते हैं। इन सबका निराकरण करने के लिये 

"तीनों की एकता ही मोक्षका उपाय है । इसके अतिरिक्तअन्य कोई मोक्ष 

“का उपाय नहीं है । 

प्रशन--पृत्र में दर्शन, ज्ञान और चारित्र तीन होने के कारण 
मोक्षमाग: में जो एक वचन का ग्रयोग किया गया हे वह वहुवचन 
क्यों नहीं हुआ ? द 

उत्तर--णजेन' शासन में पर्याय पर्यायी में सवेदा भेद्।न मानकर 
कर्थचित् भेद और क्रध॑ंचित् अमेद् मोना गया है । इसलिये अभेद विवश्ा 

ु 
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के होने पर कर्ता साधन वन जाता है और भेद विवक्षा के द्वोने पर करण 

साधन बन जाता है । आशय यह्द है कि जब असेंद विवक्षित होता है तब 

जात्मा स्वयं ज्ञानादि रुप प्राप्त होता है और जब भसेद् विवक्षित होता है 
'तब आत्मा से ज्ञान आदि भिन्न प्राप्त होते हैं। चौथी विशेषता का स्प- 

प्टीकरण करते हुए जो यह लिखा हे कि जिस समय दर्शनमोह का उपशम 
क्षय और क्षयोपशम होकर आत्मा की सम्यर्दर्शन पर्याय प्राप्त होती है 

उसी समय उसके मत्त्यज्ञान और श्रताज्ञान का निराकरण होकर मतिज्ञान 
और श्रुतज्ञान प्रकट होते हैं । सो यह आपेक्षिक वचन है । बेसे तो द्शेन- 
सोहनीय का क्षय सम्यस्टप्टि ही करता है, मिथ्यादृष्टि नहीं । अतः दशन- 

मोहनीय के क्षय के समय मत्यज्ञान और श्र॒ताज्ञान के सद्भाव का प्रश्न ही 
उपत्थित नहीं होता, क्योंकि दशन-मोहनीय की क्षपणा के समय इस जीच 

के मतिज्ञान और श्रुतज्ञान ही पाये जाते हैं। इसी प्रकार जो सम्यरदृष्टि 
जीव वेदक सम्यक्त् को.उत्पन्न करता है, उसके भी यही क्रम जान लेना 

चाहिये । 

अब आदि में कहे गये सम्यग्दर्शन के लक्षण का कथन करने 
के लिये आगे का सूत्र कहते हैं :-- 

सूत्र--तत्वार्थश्रद्धानं सम्यग्दर्शनम् । । 

तत्व शब्द भाव सामान्यवाचक्र है) क्योंकि ““'तत्व” शब्द सर्वनाम 

पद् है, और स्वनाम सामान्य अथ में रहता है। भतः इसका भाव तत्व: 
कहलछाया । इस तत्त-पद् से कोई भी पदार्थ लिया गया ,है। जाशय यह 
है कि जो पदार्थ जिस रूप में अवस्थित है, उसका उस रूप होना ही यहाँ 

चत्व दब्द् का अर्थ है । अधवा तत्व शब्द जो है, उसका भर्थ वध्तु का 
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मली-भाँति निरचय करना है । इस तरद् तत्व शब्द का निएचय करना 

तत्वाथ है । 

भावाथ्थ--अर्थ शब्द का उत्तत्तिरभ्य अर्थ है। अर्यते नि३चीयते 

इत्यथ जजों निरचय किया जाता है। अर्थात् जिस अकार पदार्थ 

अवत्थित-रूप है, उसी तरह इसका होना तल है । अथवा तत्व का निदचय 
रूप अर्थ करना तत्वार्थ है। यहाँ तत्व और जर्थ इन दोनों शब्दोंके संयोग 

से तत्वार्थ बना है। जो “तत्वेन अर्थ: तत्वार्थ:”---ऐसा समास करने 
पर प्राप्त होता है | भ्रद्धान शल्द तत्व से निइ्चय किया जानेवाला अर्थ 

है। उसकी प्राप्ति-हुप रुचि करना तल्वार्थ श्रद्धान" कहा गया है। जो 

सम्यक् शब्द है, वह भले श्रकार से तलाथ का दर्शन या श्रद्धान करना 

तत्व श्रद्धान सम्यर्दर्शन है । 

शंका-- दर्शन शब्द दश्ि धातु से वना है । जिसका अथ्थ आलोक है । 

अतः इससे श्रद्धान रूप अथ का ज्ञान नहीं हो सकता है ? ु 

समाधान--धातठुर्ओों के अनेक जे होते हैं। अतः “दृश्ि” धाठु 

करा श्रद्धान-रूप अर्थ करने में कोई दोप नहीं है । 
शंका--यहाँ दशि धातु का प्रसिद्ध अथ क्यों छोड़ दिया £ 

समाधान--मोक्षमार्ग का प्रकरण होने से तल्ा्थो का भ्रद्धान-हूप जो 

आत्मा का परिणाम दोता है; वह तो मोक्ष का साधन वन जाता है । 

क्योंकि वह भव्यों के ही पाया जाता है, अन्य के नहीं । किन्तु आछोक 

चक्षु आदि के निमित्त से होता है। जो साधन-रूप से सभी संसारी जीवों 

के पाया जाता है। अतः उसे मोक्षमागे मानना युक्त नहीं है । 

भर्थात---यह मोक्षमाग का प्रकरण.है । इसमें तत्वार्थ श्रद्धान-हूप जो 

आत्मा का परिणाम है, वही मोक्षमार्ग का कारण है। इसलिये यहाँ पर 
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भ्रद्धान शब्द का श्रद्धान ही अर्थ किया है। यहां दर्शन शब्द का अर्थ 

देखना ही लेने से दर्शन चक्ष इत्यादि इन्द्रियों के निमित्त से अमव्य और 

एकेन्द्रिय आदि सभी को देखने में आता है, और इसके अनुसार समी जीवों 

को मोक्ष का कारण माना जायया। इसलिये यहद्ाँ पर दर्शन शब्द का 

भ्रद्धान करना रूप द्वी अर्थ अहण किया गया है । इसमें आत्मा द्वी अपनी 

दाक्ति से सम्यरदर्शन-रूप पर्याय को प्राप्त हुओ है । इसलिये एक आंत्मा का 

परिणाम ही मोक्ष का कारण है । अथवा भपने जात्मा के अवलोकन करने 

का नाम दी सम्यरदर्शन है । कम पु 

'प्रश्न--फिर तुमको इस चूत्र में तत्वाथश्रद्धानं के स्थान पर 
अथश्रद्धानं कहना ही पर्याप्त है ? 

उत्तर--यद्द बात टीक नहीं है, क्योंकि जर्थ शब्दका अर्थ धन भी है, 

प्रयोजन भी है और अभिधेय भी है आदि जितने भी थर्थ हैं, उन सबके 

अहण करने का प्रसंग आ जायगा । भतः यह उचित नहीं है.। इसलिये 

अर्थ श्रद्धानं--केवल इतना ही नहीं कहा--इसलिये यहाँ अर्थ कहने 
से तो सववे भर्थ अहण फरने का प्रसंय भाता है, और तब तत्व के बिना 
उसके भी सम्यरदर्शन होगा । इसलिये सवे अर्थ से अलग तत्व-रूप भर्थ 

दिखाने के लिये यहाँ इस सूत्र में तल शब्द का प्रहण . किया गया है। 

इसलिये तत्वार्थ श्रद्धानं सम्यग्दर्शनम् ही कहँना योग्य है। ' 
' प्रशन--थदि अथे श्रव्द के अनेक अर्थ हैं तो उत्तमें भी अर्थ 

शब्द कहना चाहिये। तब उत्तें सवंभर्थ का श्रद्धान, करना ही 
सम्यरदशन है | इस ग्रकार कहने में क्या दोष है ? 

' 'उत्तर-यहद्द ठीक नेंहीं है, इससे केवछ भावमाजत्र के भ्रहण का प्रसंग 
प्राप्त होता है । 'कितने ही छोग, तत्व-पद से "सत्ता," द्रव्यत्व,, गुणत्व 'और 
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कर्मेत्त आदि का ग्रहण करते हैं। पर यदि सूत्र में तत्वश्रद्धानम् इतना 
ही रहने दिया जाय तो इससे इन सबका श्रद्धान करना सम्यर्दर्शन होता 

है, जो कि टीक नहीं है । अथवा तत्व शब्द एकत्वाची है । इसलिये सूत्न 
में तत्व शन्द रखने से सभी की एकता का प्रसंग आता है । यह सब हृरय 

तथा अदइय जयत् पुरुष स्वरूप ही है, ऐसा किसी ने माना भी हे। अतः 

सूत्र में केवल तत्त्वश्रद्धानम् रखना योग्य अतीत नहीं दोता,। परन्तु 

ऐसा मानने पर प्रत्यक्ष और अनुमान से विरोध आता हे। इसलिये इन 

समध््त दांपों को दूर करने के लिये सूत्र मं तत्व और अर्थ इन दोजों शब्दों 

का अहण, किया गया है। 

प्रश्न- व्याकरण में अर्थ शब्द की तो. ऐसी /निरुफ्ति है कि--- 

अर्थते इति अर्थ:--इत्तका अर्थ इस प्रकार किया गया है कि 

जो पदार्थ जिस-रूप से हैं उसका उसी रूप से निश्चय करना और 

निश्चय. नय से भी यही अर्थ है अतः ऐसा कहने से यहां अन्यवादी 

द्वारा प्रणीत असत्य-रूप मूठे अथे का निपेष होता है.। इस प्रकार 

के अर्थ शब्द का यहण करने से तत्व शब्द की भी' भले ग्रकार से 

प्रतीति होती है । इसलिये इस चूत्र में तत्व झब्द का यहण करना 

योग्य नहीं है? .' 

समाधान--यह शंका ठीक नहीं है । क्योंकि जिसे पित्तज्वर के उदय, से 

व्याकुलता हो गई हो एवं जिसकी इन्द्रियाँ सी शिथिल हो रद्दी हाँ, ऐसी अवर्स्था 

में उस मनुष्य को मीठा मिश्रित यदि दूध भी पिछायो जाय तो उसको वह 

कड़वा दी छगता है, इसी तरद यह आत्मा भी मिथ्यात्व कम के उदय से 

अस्तित्व-नास्तित्व, नित्यत्व-अनित्यत्व, आदि एकान्त नय से वस्तु को 

मिथ्यात्व-रूप अद्ण करता है। इसलिये इस प्रकार के विविध भाँति के 



[ ५ ४ 9५, 
अनेक मिथ्याहृष्टि हैं। उनका निराकरण करने के लिये ही यहाँ तत्व शब्द 

का अरहण किया गया हैं । 

प्रभ--आप का, कहना इसी ग्रकार है मो फिर सूत्र में अर्थ 
शब्द को ही रखना थोरय है ? तुम्हारे कनानुस्तार वहां शब्द से 

ही भले प्रकार जानकारी होती हे | अतः यही योग्य ग्रतीत होता 
है। इसमें जो तत्व हे वही अथेरूप है| इससे यहां पर अथ शब्द 

के बिना ही तलश्रद्धान॑सम्यस्दर्शनम् ऐसा ही यूत्र कहना योग्य है ? 
उत्तर--इस प्रकार इसका भर्थ करना ठीक नहीं है। जिसमें तत्वरूप 

श्रद्धान है, वही सम्यर्दर्शन है । यहाँ इस प्रकार कहने से मिध्यादृष्टि के 

द्वारा माना हुआ जो एकान्तनय का भर्थ निर्चय किया हुआ जो तल हे, 
उसके प्रति भी श्रद्धान की प्राप्ति होती है, इसलिये सूत्र के साथ तत्व भी 
रखना थोग्य है। एवं जो इस सूत्र में अर्थ शब्द का ग्रहण न किया जाय 
तो जो तत्व शब्द है, वह सामान्य-रूप भाववाघी है, उसमें भाव सात्र का 

दी प्रसंग भाता है । इसलिये कोई वादी इस प्रकार कहता है कि, जो 

निश्चय से भात्मा ही नहीं है; या फोई सत्ता, द्व्यत्व, ग्रणत्त ओर कर्मत्व 
इत्यादि सामान्य-रूप वस्तु को ही ग्रहण किया है। फोई तत्व को एकपना 

ही कहा हे कि सर्वेवस्तु एक पुरुष रूप ही है। इत्यादि अन्यवादी अनेक 
भेद-रूप तत्व को मानते हैं । इसलिये यहाँ सबंमत से भिन्न के विचार 

से रद्दित अनेकान्त वस्तु के स्वरूप को जानने के लिये अर्थ शब्द से तत्वार्थ 

को' मदण किया गया है। इसलिये यहाँ तत्वार्थश्रद्धानम् सम्यग्दशनम् 

यह सूत्र कहना योग्य हें । 

प्रश्न--यदि इसी ग्रकार तत्ा4-रूप श्रद्धान ही सम्यग्दर्शन है 

तो जिस समय सम्यस्हप्टि जीव विपय-कषाय में प्रवतत्त होते हैं, उस 
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काल में तथा वियह गति में सप्त तत्व का विचार-रूप उपयोग नहीं 

होता है। और तत्र वहां श्रद्धान किस प्रकार सम्पष है? वहां 
पर तो सम्यक्त है ही नहीं । इसमें तलार्थ श्रद्धान -के लक्षण क्र 
विषय में अव्याप्ति नामक दोप आता है ? 

उत्तर--यहाँ कोई दोप नहीं ह। वहाँ उस जीव को जो विचार हे 
चह उस स्थान में उपयोग के आंधीन दे । अर्थात् वह उपयोगधारी है और 
उप्तका श्रद्धान प्रतीति-रूप है। उसका उपयोग वहाँ पर छग्ा हुआ है । उ्स 

जीवको वहां पर उसी वस्तुका विचार है। परन्तु वहां भी पहले जिस वस्तु 
का जिस प्रकार श्रद्धान हुआ हैं, उसीझछी प्रतीति वनी रहती है। वहां भ्रद्धान 
नप्ट नहीं होता । उसमें सम्यग्दष्टि जीवके विषय-कपाय क्षयोपशम होने से 

तथा विग्नहृगति में तत्वार्थ का विचार नहीं दोता है, फिर भी वहां उसके 

तत्वार्थ का श्रद्धान कद्दा जाता है। इसलिये इस छक्षण के विषय में अव्याप्ति 

नायक दोप नहीं आता । अथवा जिस प्रकार किसी रोगी पुरुष को इस 

प्रकार प्रतीषि है कि जिसमें मनुष्य है, तियंचादिक नहीं है, वहां मेरे इस 
कारण से रोग हुआ । अब में उस रोग को मिटा कर निरोग हो जाऊंगा । 
इस प्रकार रोगी पुरुष अन्य कायौं के विपय में प्रइ्तत हैं। परन्तु उसे ऐसा 

विचार ही होता हे कि इस रोग .को दूर कर्ूं। रोगी के श्रद्धान में रोग को 

मिटाने का श्रद्धान बना हुआ हैं। इसी प्रकार सम्यग्दष्टि जीव के अन्य 

कार्य में प्रदत्त रहने पर भी वहां तल्वार्थ का . विचार नहीं होने पर भी 

उसका सम्यक्त्व का सदूभाव पाया जाता है। इसलिये विषय-कपाय को 

सेवन करने पर भी तथा विग्रह्व गतिमें रहनेवाले सम्यर्दप्टि जीच को सप्त- 

तत्व श्रद्धाव की प्रतीति वनी रहती है। इस.प्रकार तत्वाथे का लक्षण कहने 

में यहाँ कोई दोप नहीं आता है । 
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प्ररत--किसी जीव को सम्यरद्शन हो गया, इस बात की 
प्रतीति केसे होती है ? 

उत्तर--यह केवली भगवान् के ज्ञान गम्य है। क्योंकि इनके अलछावा'ः 

भन्य कोई नहीं पहचान सकता ॥ , , 

ग्रश्चन--यदि इस तरह: आत्मा का परिणाम-रूप सम्यग्हष्टि 
की पहिचान फेवली गम्य है तो आप को सम्यक्त्व हुआ है, इस 
बात का निरचय किस पूृकार हो-सकता है ? यदि आपको तत्वार्थ 
का श्रद्धान हो भी जांध तो सम्यगृ्हप्टि मानना योग्य नहीं है ? 

समाधान--ऐसा मानना ठीक नहीं है । आत्मा का परिणाम-रूप 
ततवाथ का जो श्रद्धान'है, वह सम्यक्त्व का बाह्य चिन्ह है। किन्तु फिर 
भी उस तत्त्वाथके भ्रद्धात होनेपर नियमसे-सम्यक्त् होता है अथवा सम्यक्त्व 

" रूप आत्मा का जो परिणाम है, उसे केवलज्ञानी ही जान सकता है । अब 
उस केपलज्ञानी के-कहे हुये बाह्य -चिह्माँ पर विश्वास रखना सम्यक्ल की 
पहिचान है। तथापिताके बाह्य चिह् को देखं कर छमद्मस्थ के ज्ञान में 
भी आने योग्य जीव का परिणाम होता है । इस चिन्ह से सम्यंग्दर्शन की 
जोनकारी होती है | पुनः तलार्थ का श्रद्धान होने पर भी आपको सम्य- 
रृष्टि मानना योग्य है। इस प्रकार से सम्यरदर्शन होने का निश्चय होता 
है। उनकी परीक्षा सर्वेज्ञ के आागम के अनुसार अनुमान स्वानुभव से की 
जाती है । इसको सी निरचय तत्वार्थ श्रद्धान कहते हैं। इस बात की 
परीक्षा होने पर आप “को सिथ्यादष्टि कहना योग्य नहीं है। अथवा 
सम्यर्दष्ठि जीव के इस प्रकार विचार होते हैं कि वह समस्त उपाधियों से 
रहित शुद्ध ज्ञान चेतना का स्वसाव जात्मा की अनुभूति है। यहाँ पर जो 
ज्ञान है, वह आप अपने स्वसंवेदन-रूप है। उसमें रागादि विकार रहित 



है ३ हु 
शुद्ध ज्ञानमात्र का आरवपादन द्वोता है। यदां पर जो शुद्ध ज्ञान है, वही 

में हूं, इस अकार ज्ञान में जो रागादिक विकार है, वह कर्म के निमित्त से 
उत्पन्न हुआ है । इसलिये यह मेरा स्वरूप नहीं है। इस प्रकार भेद- 
पित्ञान से ज्ञान के आस्वाद का जो ग्रहण करना है, वही आत्मा की भनु- 

भूति है, और यही शुद्धनय का विपय है । इस प्रकार आत्मामुभूति का 

ग्रहण करने से शुद्धनय के द्वारा भद्धान दोता है, और समस्त कम्म-जनित 

रागादि भाव से रहित अनन्त चतुप्टयमय मेरा स्वरूप है। इस प्रकार अन्य 
पर संयोग-रुप जो कर्म-जनित भाव है, वह मेरी आत्मानुभूति से सिन्न 

तथा भन्य दे । इस प्रकार भेद-भिज्ञान का जो विचार करना है, वह 

सम्यक्त्व का मुख्य अंग्र है । यहां मिथ्यात्त और अनन्तानुवन्धी चौकड़ी: 

का अभाव होने से सम्यक्त्व हुआ है । इस प्रकार भेद-विज्ञान से तल्वार्थ 

का श्रद्ान होना ही आत्मा का परिणाम है । 

गावाथ---सम्यरदर्शन-रूप आत्मा का परिणाम अत्यन्त. सक्ष्म तथा 

केवली भगवान गम्य है। यानी उत्त सम्यर्दर्शन का वाह्य चिह्न किसी 

हुञ्नत्थ जीव के द्वारा जानने में नहीं आता, किन्तु फिर भी सम्यरदर्शन के 

नह की परीक्षा करके आप को मिथ्यादष्टि मानना योग्य नहीं है। 
वर्योकि यदि ऐसा न हो ती छद्मत्थ रूप समस्त संसारी जीवों के सम्यकत्व 

का निश्चय नहीं हो सकता और तव समस्त व्यवहार का छोप हो जायगा। 

जिससे कि सभी मुनि तथा श्रात्रक की प्रवृत्ति मिथ्यात्व सहित ठहरेगी 

तथा जब सभी मुनि एवं श्रावक की प्रद्नत्ति मिथ्यादप्टि हो जायगी तो फिर 

व्यवहार ही कैसे रह जायगा ? इस प्रकार के व्यतिक्रम होने से बड़ा दोप' 

होता है। किन्तु फिर मी सम्यग्द्शन की परीक्षा हुये बिना ऐसा श्रद्धान 

कभी नहीं रखना चाहिये कि में मिथ्याहप्टि हैँ।.... 
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इस प्रकार प्रत्यक्ष में मिथ्यादृष्टि तो अन्य मत वालों को 

कहा जाता है। तब तो उसीके समान आप भी अन्य मती ही 

ठहरे। इस प्रकार सर्वथा एकान्त पक्ष का ग्रहण कर मिथ्या दृष्टि 

मानना योग्य नहीं है अथवा यहां प्रशम .॥ १ ॥ संवेग ॥ २ ॥ 

अनुकम्पा ॥ ३ ॥ आस्तिकय ॥ 8 ॥ इस प्रकार सम्यग्दर्शनके जो 
चार गुण बतलाये गये हैं। वे मिथ्या दृष्टि के विषय नहीं होते 

हैं। इनकी परीक्षा करने से सम्यग्दृष्टि पना प्रगट होय है। इस 
स्थान पर एक प्रश्न आता है जो निम्न प्रकार है :-- 

प्रश्न- क्रोध का उपशम तो किसी मिशथ्याहप्टि जीव के भी 

हो जाता है। वहां उसके भी उपशच्मपना की ग्रापि होने का 

ग्रत्ंग आता है | 
उत्तर-जो दोष यहाँ नहीं है उसमें मिथ्या दृष्टि जीव को जहां 

ऋोधका उपह्षम होता है वहां उसको अनन्तालनुबन्धी 'मान का उदय है । 

वह तत्त्व को स्वेथां एकान्च रूप मानता है। फिर उस अपने का मूठ 
तत्त्त के प्रति आप सत्याथ पने का अभिमान करता है इस प्रकार मिथ्या 

'दृष्टि जीव को अनन्तानुबन्धी मान कर्म का उदय है। पुनः अनेकान्त 

वस्तु स्वभाव के प्रति उनके अन्द्र द्ष का सद्भांव पाया जाता है । इस- 

लिये उसमें उपशम भाव भी नहीं है । इस अकार मिथ्या दुष्टि जीव के 

क्रोध का भी उदय होता है और चह त्रस स्थावर जीवों के घात का संकल्प 

'करता है । इसलिये उनके अन्दर अलनुकम्पा भी नहीं है । इस प्रकार 

+मथ्यादप्टि जीव के उपशम साव की प्राप्ति होने का प्रसंग भी नहीं है । 

प्रश्त--यदि |मिथ्याहप्टि जीव के अन्दर अनुकम्पा भी नहीं 

>.. "मानी जाती है तो उसके लिये अपने यहां माने हुए तत्व के विषय 
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में तो आत्तिक पना मानते हें | फ़िर यहाँ आस्तिक पने की आपि 
होने का प्रसंग आता है | 

उत्तर--ऐसा नहीं है । इसमें मिथ्यादुष्टि जीव तत्व का सर्वेथा 

'एकान्त रुप श्रद्धान करता है । उसमें जो इसके अन्द्र भास्तिक पना हैं 

वह मिथ्यात्व अत्यन्त दुढ़ हो गया है । इसलिये उसके अन्द्र आस्तिक 

पना भी नहीं है। 

भावा्--मिथ्या दुष्टि जीव वस्तुको सर्वेधा एकान्त रूप झद्दण करता 

है इसलिये पह एकान्त के प्रति अनन्त दुढ़ हुआ है । उप्में चस्तुतः एकांत 
यक्षका स्वभाव नहीं है| जो सवंदा वस्तु स्वरूप को एकास्त रूप ही श्रद्धान 

करता है वे अरइन्त भगवान के मत से बाह्य हैँ। अर्थात् नास्तिक हैं। 

इसछिये मिथ्यादुष्टि के अन्दर आस्तिकत्व का छेश मान्न सी गुण नहीं हे । 

इस प्रकार मिथ्यादुष्टि जीवके आस्तिक पना को प्राप्ति दवोनेका असन्न भी 
नहीं है । क्योंकि जो सम्यर्ट्प्टि है उसके अन्द्र प्रशम संवेग अनुकम्पा, 

और भास्तिवय; इस प्रकार ये चार गुण सम्यर्दृष्टि में दी पाये जाते हैं 

अन्य मिथ्या दृष्टि में नहीं । 

प्ररव--जेसे मिथ्याहप्टि के जीवों का घात करने के कारण 

अनुकंपादि गुण नहीं पाया जाता है। वसे ही जीवों का घात तो 

अन्नान से सम्यरहप्टि जीव के भी होता है। फिर इन दोनों के 

अन्दर क्या फरक हूं ? ' 

उत्तर--सम्यरदप्टि को जीव तत्त्व का ज्ञान ह। वह अज्ञान से जीव 

का घात करने में प्रवृत नहीं दोता है । परन्तु उसके चारित्र मोहनीय कर्म 

का उदय से जो अविरति तथा प्रमाद से जीव का घात तो होता है परन्ठु 

यहां अनुकपा होने के कारण पाप का बंध उनका थह अपराध है । ऐसा 
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नहीं होता है। नहीं कह्दा है। यहां पर प्रश्न जाता हे जो निम्न 

प्रकार है। ह 

' अश्न--जो इस अ्रकार प्रश्म संवेग अनुकम्पा आस्तिक्य रूप 

सम्यग दर्शन के यह चार चिन्ह आपके अनुभव गोचर आपने 
कहे वे में समक गया । परन्तु वहां सम्यग्द्शन ही आपके स्वत॑वे- 
दन रूप अनुभव गोचर नहीं हुआ हे। सो इसका क्या कारण है १ 

उत्तर--यहां पर. जो तत्वाथ श्रद्धान रूप सम्यग्द्शन कहा है। सो 

दर्गन मोह का उपशम तथा क्षयोपदशम से वहाँ जो आत्मा के स्वरूप की 

प्राप्ति का लाभ होता है वही सम्यरदरान है । हस प्रकार यह आत्मा का 

परिणाम रूप जो सम्यरदर्शन है वह सूश्म है, इसलिये वह सम्यर्दर्शन 

केवली बिना अन्य क्षद्मस्थ के जानने में नहीं भाता है । इस प्रकार प्रशम 

॥१॥ संवेग ॥२॥ अनुकम्पा ॥३॥ आस्तिक्य ॥४)॥ यह सम्यरदर्शन के चार 

चिन्ह हैं । वह क्षद्मस्थ के तो स्वसंवेद्न रूप अनुभव गोचर हैं । इसलिये 

इनसे सम्यर्दर्शन का अनुमान होता है । वहां अभेद् विवक्षा से सम्यर्द्शन 

से अभिन्न रूप है, तो भी वहां भेंद विवक्षा से: सिन्न हैं । इसलिये उसमें 

एक सम्यरदर्शन का ही कार्य है । उस कारण से काये का अनुमान होता 

है'। इसलिये प्रशमादि कार्य से क/!रणरूपः सम्यर्दर्शन को जानना होता है । 

इस प्रकार प्रशम संवेग अनुकम्पा, आत्तिक्य इस प्रकोरके चारों सम्यर्द्शन 

के चिन्हों से अपने तथा अन्य जीव के सी सम्यर्दर्शन की प्राप्ति समझना 

चाहिये । अष्टपाहुड़ अन्ध में भ्री कुन्दकुन्दाचाय ने इसके प्रति इस प्रकार 

कहा है कि जो प्रशम संवेग अनुकम्पा, आत्तिक्य इस प्रकार के जो यद्द 

चार सम्यगदर्शन के भाव चिन्ह हैं उससे ,अपने तथा पर के सम्यक्त् की 

परीक्षा होती: है. । इसमें इतनी विशेषता है. कि वहां सर्वेथा एकान्त तत्व 
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को कहने वाले अन्य वादो जो हैं उनका श्रद्धान तथा भाव अन्य कुछिंग के 
भेष के विपय में सत्यार्थ पनका असिसान करना पर्याय चुद्धि है । 
इससे नरक १ तिय॑न्च २ मनुष्य ३ देव ४ इत्यादि चत॒र्गति को अपना 
स्वरूप मानना है । इस प्रकार जो मानना तथा पर्याय में एकान्त वद्धि का 
विचार फरना जो है वह्ट समस्त अनन्ताजुवन्धी क्रा कार्य है। जहां इस 
अकार के अनन्ताजुबन्धी की चौकड़ी रूप कार्य का उदय नहीं है वहाँ पर 
दी उसमें प्रशम गुण जानना चाहिये । तथा णद्दां अपने को घुरी भावना 
से दूसरे को घात करने की विकार वृद्धि हो--मिथ्यादुष्टिके अन्द्र-इस 
प्रकार को बुद्धि होती है सम्यरदुप्टिके अन्द्र कदापि नहीं होती है। बह 
इस अकार विचार करता है कि मेरा या मुझे घरा कहने वाला जो है पह 
तो सबसे पहले अपने जात्मा को पाप फर्म के वनन््ध से वाधघ लेता है । अन्य 
तो निमित्त मात्र है । इस प्रकार समझ कर अपने माध्यस्थ्य भाव से उसके 
विषय में द्वंप बुद्धि इत्यादिसे रहित जो हे सो सम्यरदुप्टि का प्रथम गुण 
है। इसका भावार्थ इस प्रकार है-- 

सम्यरदुप्टि जीवको शल्य नहीं होता है। इसलिये किसी के साथ उनका 
चेर भाव नहीं द्ोता । उसमें सुख दुःख जीवन सरण संयोग वियोग छाम 

अलाभ, यश भपयश, इत्यादि सुख-दुःखके जो कार्य है उसमें उनका अभाव 

रहता है। एवं हमेशा पर को आपका नहीं मानते हैं ? भर्थात परको अपना 
नहीं मानता है । उनको भाप-पर का ज्ञान रहता है'। वह ज्ञानी.जीव 

अपना तथा परका केवल संयोग सम्बन्ध मानता है । इसलिये सम्यर्दष्टि के 

दत्रू के विषय में भी राग भाव नहीं रहता हे। जो अनन्तामुवन्धी के 
बिना अन्य चारित्र मोहनीय कर्म के उद्यसे आरम्भ आदि क्रिया में हिंसादि 

पाप णो द्ोते हैं उपचको भी अच्छा. बुरा नहीं मानते । इसलिये 'अविरत 
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सम्यरंप्टि के अप्रत्याख्यान आभादि कषाय उदय का उपशग होने का नियम 

नहीं है । इस प्रकार जहां अनन्तासुंबन्धी कषाय के उदय का अभाव रूप 
उपदाम जो है, उसी को ही प्रशम समक्तना। पुनः संसार से भयभीत हो 

विरक्त रहना तथा धर्म में और घमं के फल के सम्बन्ध में परम उत्साहित 

रहना जो है, वह संवेग है । अथवा साधर्मी से अनुरास करना तथा पंच- 

परमेप्ठी के विषय में प्रेम माव-रूप सक्ति प्रकट करना यह सभी संवेग है । 

अथवा यहाँ संयोग में ही निर्वेह्ठा मी हुआ--ऐसा जानना जिससे भात्मा 

सें स्वमाव-धर्म की प्राप्ति सम्बन्धी जब अनुराग हुआ, तव अन्य सभी 

अभिलाषाओं का त्याग हो गया। वहाँ समस्त पंर-वस्तु से वैराग्य-रूप 

भावना का प्रकट होना णो है, वहो निर्वेद् है। इस प्रकार संवेग के विषय 

में मी जानना । पुनः सर्वेप्राणी के विषय में उपकार च॒ुद्धि तथा समस्त 
जीवों से मैत्री भाव का प्रकट होना जो है वही अनुकम्पाःहे। उसमें 

जो पर जीव सम्बन्धी अनुकम्पा हो वह न्यनुकम्पा है, वह अलुकेम्पा अपनी 

अनुकम्पा है । जिसमें जब यह जीव पर का घुरा करना विचारता है, तब 

अपने को कपाय-रूप अभनुव करता है, तव वहां अपने-आप हो घुरा भाव 

कर लेता.है। पुनः जब दूसरे का मरा होना विचारता है,. तब अपने 
सन्दकषाय-रूप शुभ भाव होने से वहां वह अपना, हो भला हुआ . इसलिये 

दूसरे जीव की रक्षा करना चाहिये। यहीं अपनी ' अनुकम्पा है। पुनः 

जीवादि पदार्थ का स्वरूप स्वेशदेव के आगम के अज्ुसार जान कर उसके 

अति ठीक बुद्धि हो' जाय, तब जले ' केवडी ,सगवान् 'ने' कद्दा हैं। उसी 
प्रकार.जीव की. मान्यता हो .जाती है । इस प्रकार जींवादि के विषय में 

जो आंत्तिक, भाव,का प्रकट होना है, .पह चौथा भात्तिक नामक गशुण है.। 

सम्यर्दष्टि के ये चार चिन्ह तथा संवेग, निर्वेग, निन््दा, यह, उपशम) 
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मक्ति, वात्सल्य तथा अनुकम्पा ये आठ गुण बतछाये गये हूँ । वह उनके दी 

चारों विषयों में गर्भित हैं । जिसमें वहां भी निन््दरा और गये दो तो 
पहले अश्म में आ गये और निर्वेद् वात्सत्य तथा ये तीनों दूसरी संवेग में 
आ गये । पुनः एक अनुकम्पा को उससे जुदा कहा है । 

ऐसे श्रद्धान के विपय में कोई भय नहीं है । इसलिये इसको सप्त मय 

रहित कहा है। और जो वर्तमानकाल विषयक भय प्रकृति के उदय से जो 

कुछ भी इसके मय पाया जाता है तो वहाँ पर उसका स्वामीपना भी नहीं 

है। परन्तु उस भय के मेटने का वह उपाय करता है। जहाँ तक उसका 

इसको वर्तमान काल की पीड़ा सद्दी नहीं जाती है, तो त्रह्ाँ उसका 

इलाज , करता है। सो यह दरीर की निर्वलता का दोप है। सो सन्देह 

, एवं भय इन दोनों से रहित दी सम्यर्दप्टि होता है। इसप्रकार 

सग्यसदप्टि के पहला निःशंकित नामाग्रण प्रकट होता 'है। काक्षा 

नाम भोग की अमिलापा का है । ' पूव-जन्म में किये गये भोगों की याद 

करना तथा तिनकी धान्दह्ठा करना तथा कर्म और कर्म .के फल विपय की 

चान्छो रखनी तथा अन्य मिश्यादृप्टि के सुन्द्र-रूप भोर्गों की. प्राप्तिःदेख 

कर उसको भर्थात् उस फल को अपने मन भें भक्त मानना, कद्दने का 

ता:८ई इस प्रकार है--उस कर्म का फल सुन्द्र प्राप्त हुआ है। .इस प्रकार 

मानना 5 भ है । अथवा जो इन्द्रियों के विपय ,रुचे नहीं ।. इस प्रकार के 

विषय सम्बन्धी उद्धेंग-रूप होना यह भोग अभिलापियों का साव चिन्ह हैं. 

इस प्रकार जिनके इनकी इच्छा न हो, पद्द सम्यग्दप्टि का निःकाँक्षित नाम 

का दूसरा अंग है । उससे भोग की, अभिलापा-रूप की वान्द्ा जो कह्दी दे 

बह मिथ्यात्व कम के उदय, से होती है, इसलिये सम्यर्हप्टि जीव को भोग 

की वान्द्धा नहीं द्ोती है । 
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प्रन--जो इस पक्कार के सम्यगूहष्टि को भोग को वाच्छा 

नहीं होती है तो वह 'त्रतादिक रूप शुभ आचरण की क्रिया 

क्यों करता है ? 

उत्तर--सम्यरदृष्टि ब्रतादिक-रूप शुभ क्रिया को अपने स्वष्डप की 

प्राप्ति होने में कारण होने से उसका भाचरण करवा है, वहाँ जो उसका 

'फूल शुभ-रूप कर्म बन्ध दे । सो उसकी बांछा से कम बन्ध है, चद्द यथार्थ 

में उसकी इच्छा नहीं है । इसलिये सम्यरदुप्टि के अ्तादि-रूप शुभाचरण 

'होते हुये भी कर्म फछ की वान्छा नहीं है । इस प्रकार के सम्यरदृष्टि को 
'चाञ्हा रद्दित निःकांक्षिव नाम का दूसरा गुण है । पुनः अपने गुण तथा 

अपने विषय के अहंकार की वद्धि के प्रति वह दूसरे को अपने से श्रेष्ठ 

नहीं मानता है । और के विषय में हीनता की तथा नीचता की बद्धि नहीं 
'रखता है । दूसरे को देख कर ग्छानि या उनके प्रति तिर॒स्कार बुद्धि नहों 

रखता है, इसलिये उसके निर्विचिकित्सित अन्न है। यह अंग जिसके 

अन्दर नहीं है, उसको विचिकित्सा अंग कहते हैं । क्योंकि उसके अन्दर 

रछानि करने का स्वभाव ही होता है । इसलिये कि उसके मिथ्यात्र कर्म 

का उदय है। वह जीव के प्रति निविचिकित्सा अंग कभी नहीं करता है । 

'सम्परुष्टि जीच जिसके अन्द्र गर्थात् जहाँ कोई पुरुष अंग्रॉपांग तथा 

अपने पाप कर्म के उदय से धन पस्नर से रद्दित दुःखी हो तथा गसाता के 

“उदय से उसके अन्द्र एलानि भाव सहित शरीर हो तो इस प्रकारके व्यक्ति 

को देखकर सम्यरदृष्टि पुरुष को रहानि कमी नहीं करना चाहिये 

क्योंकि बह दुखी है, उसके पास धन नहीं है, वह रोगी है, इत्यादि प्रकार 

के कष्ट उसके शरीर में संदेव से'ही मौजूद' हैं । में तो बहुत धन सम्पत्ति 
* से सम्पन्न हूं मेरा शरौर सुन्दर है; मेरी प्रशंसा चारों भोर द्वोवी'है,, एवं 



| 
'मेरे चरावर यह नहीं है यह रंक है गरीब है, इस अंकार के अज्ञोनी 

मिथ्यादुष्टि जीव को विचार आते हैं। परन्तु इस भ्रकार के पिचांर सम्य- 
उदुष्टि जीव को नहीं थाते हैं। वह विचार करता है कि यह शरीर अनित्य 
है पुण्य योग से मिला है, इत्यादि प्रकार के विचारः करता है' वह किंसी 

भी व्यक्ति के प्रति रछानि साव कदापि भी नहीं करता है । सम्यरदुष्टि जीच 

'मन में विचार करता है कि यह मेरे पूर्व जन्म में किये गये कर्मों का 

फल है, यदि में दूसरे की निन्दा करूंगा या किसी दीन छुःखी रूंग्ण 

'की देखकर ग्लानि करूंगा तो काछान्तर में कदाचित् यदि मेरे अशुभ 

कर्मों का उदय दो जाये तो मुझे भी देखकर छोग श्छानि करेगे तथा 

मेरी निन््दा करते रहेंगे । इसीलिये सम्यग्दध्टि रछानि या विचिकित्सा से 

रहित रहकर सभी दीन दःखी एवं रूएण भादि जीर्चों में आत्मा का वास 

जानकर समता दुष्टि रखता है । ह 

मूढ़ दृष्टि -मूढ़द्वप्टि का नाम अतत्त श्रद्धान है । भतत्त के विषय 

में तत्त्व का भ्रद्धान करना मूढ्दुष्टि है । इस श्रकार की मूढ़ दुष्ठि जिसके 

नहीं हे उसका नाम भमृढ़ दृष्टि है, यह चौथा अज्ञ है। मूद्दृष्टि पना 

मिथ्यात्व के उदय का कार्य हैं मिथ्यादृष्टि के अन्दर खोडे हेतु से साध्य 
'किया हुआ जो पदार्थ होता हैं वह सम्यर्दृष्टि के अन्द्र नहीं उत्पन्न 

'दोता । इसछिये सम्यरदृष्टि को अमूढ़दुष्टि कहा गया है। सम्यर्दृष्ठि के 

अन्द्र ऐसा विचार होता है कि इस संसार की रुढ़ियां अनेक प्रकार की 

हैं । इन विविध भांति की रूढ़ियों में किसी श्रकार का सार नहीं हे । 

थर्थात् निः्सार हैँ और ऐसी निःसार वस्तु के प्रति आचरण निःसार 

सनुप्य ही करता है। और यद अनिष्ठ फल को देनेवाछा है यानी यह 

निष्फल हैं । खोटे फल को देनेवालछों हे । इसमें कोई तथ्य अथवा भर्थ 
७ 

नी 
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नहीं हे। यह संसार में केवछ मृढ़ता को बढ़ाने वाछा है और उन्हीं मूढ़ 

मनुष्यों के द्वारा ही संसार में मृढ़ता की परिपाटी प्रचछित हुई हे। ऐसी' 

मूढ़ता की सेवा आराधना मूढ़ दृष्टियों द्वोरा ही दोती हे। उसके अन्दर 

अदेव के प्रति देवत्व बुद्धि उत्पन्न होना स्वामाविक होता हैं। पुनः 
अधर्स सें धंबुद्धि दोना छोकमृढ़तो है। अगुरु के प्रति गुरुष॒द्धि होनः 
गुरमूढ़ता है. । हिंसामय शास्त्र के सम्बन्ध में जो अहिंसामय बुद्धि. होती 

है ये तीनों मृढ़तायं संसोरी जीवों को अनन्तकाछ पयनत घोर दुःख देने 
वाली हैं ।.जद्दाँ पर बीतरागता या सर्वेज्ञषना नहीं है चहाँ पर देवपना 

कदापि नहीं हो सकता ।इस प्रकार संसार में जितने भी हिंसावद्धि के धर्म 

है' वे समी संसारी भात्मा को पाप की और ले जाने वाले हैं । इसीलिये 

सम्यर्दृष्टि जीव इन तीनों मूढ़ताओं से सर्वेथा रहित होता है। सम्यरदृष्टि 
अपने मन में सदा सच्चे देव, गुरु तथा शास्त्र के प्रति प्रगाढ़ श्रद्धान् रखता 

है । और वह सबसे पहले देवत्व के विषय में विचार फरता है. कि यह देव 

कहां से आया है, यह वराह्मण कुछ का है, या क्षत्रिय कुछ का है अथवा 

बेश्य कुछ का है, इत्यादि का अन्वेषण प्रारम्भ कर देता है और यह सोचता 

है कि इनके माता-पिता कौन हैं ? इनके अन्द्र कोई गुण है. या नहीं १ 

ये शास्त्र के अनुसार अठारह प्रकार के दोषों से रहित हैं अथवा सह्वित १ 

क्योंकि जेन सिद्धान्त; में तीर्थ कर सगवान को देव कहा है । उनका जन्म 

अन्रियों में हुआ है । भौर उनके माता पिता के शरीर मल मत्र भादि से 
रहित रहते हैं । उनकी माता रजखला अर्थात मासिक धर्म से रहित रहती 

हैं । कर्म भूमि सम्बन्धी स्त्री के एक द्वी पुत्र॒ उत्पन्त होता है।, उसके 

पीछे और कोई पुत्र उन माता के नहीं होता है।. पुनः उनके गर्भ में 

आने के ६ माह ,पूषे सी और ज़व मास गर्भ में रहने तक सी अर्थात् कुछ 
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१५ माह तक तीन बार १०॥ करोड़ रत्नों की वर्षा होती है । एक काल 

में ३॥ करोड़ रत्नों की वर्षा होती है। इसलिये तीन काछ में १०॥ 

करोड़ रत्नों की वर्षा होती है । ऐसी रत्न की षर्षा होनेके पदचातृ तीन 
लोक के नाथ तीथ्थेंकर भगवान का जन्म होता है। इस प्रकार भगवान 
के जन्म-काल में अतिशय अकट होता है । वहां प्रथम तो भगवान के शरीर 
में पप्तीना ही जाता नहीं। पुनः भगवान के शरीर में किसी प्रकार का मल- 

मृत्र नहीं होता तथा उनके नेत्र, कर्ण, जीम, दाँत, आादिक में किंचित 

मात्र सी मल नहीं रहता । यानी उनका हारीर सर्वथा परम निर्मल देदौ- 

प्यमान रहता है | उनके नख और केश भी इस प्रकार बढ़े नहीं होते जो 

कि केंची या कतरनी से काटे जाये । यानी वे यथासम्मव जेसा चाहिये, 
उसी अवस्था में समोन रहते हैं। उनके मुख में दाढ़ी और मृछ का त्तो 
सर्वंथा ही अभाव रहता है | भगवान के शरीर में अत्यन्त सुगन्धी सदा 

बनी रहती है । उनके शरीर में १००८ शुभ लक्षण बने रहते हैं। सगवान 

के शरीर का रक्त क्षीर' के समान बिलकुछ सफेद रहता है। उनका शरीर 

सम-चतुरक्त-संस्थान अर्थात् परम सुन्दर आकार में रहता हे और उनमें 

वज़-पृषम-नाराच-संहनन, जो कि उत्तम संहनन कहा गया है, सदा विद्य- 

मान रहता है । उनका वचन परम मिष्ट दितमित होता है। भगवान के 

शरीर में तीनों छोकों का बल रहता है । 

भावा्थ--भगवान के दारीर में पसीना का अभाव, नीहार का असाव 

रहता है, उनका शरीर सुगन्धमय १००८ लक्षणों सहित रहता है। उनके 

रुघिर का वर्ण क्षीर के समान रवेत रहता है। उनमें समचतुरखसंस्थान, 

बज-वुषभ-नाराच संइनन, अत्यन्त अधिक सौन्दय, मह्ामिष्ट चचन, अतुल- 

बल, यह दस अतिशय भगवान के जन्म होते ही प्रकट होते हैं । 
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आगे केवल ज्ञान के दस अतिशयों का कहते हैं :--- . .. :- 
' भगवान के केवल ज्ञान दोते दी सब प्रथम ,दो, सौ, योजन पयन्त 

दुभिक्ष (अकाल) नहीं पड़ता ॥१॥ केवली भगवान प्रुथ्वी के सम्रान ऊपर 

आकाझ मार्ग में गमन करते हैँ किन्तु उनके शरीरः से किसी जीव को 

कोई बाघा नहीं पहुंचती ॥२॥ केवली भयव्नान को किसी प्रकार का ,उपस्ग 

नहीं होता ॥३॥ केवली भगवान कवलाहार नहीं अहण करते क्योंकि 

भोजन की इच्छा तो मोहनीय कर्म के उदय से होती है, किन्तु भगवान के 

मोदनीय फर्म का नाश हो जाने से अनन्त. सुख प्रकट हुआ है। इससे 

केवछी भगवान को आहार का असाव होता है ॥४॥ केवली सगवान समस्त 

विद्या के रेश्र यानी स्वामी हैं !५॥७ भगवान घचढठुमुखी कहलाते हैं । 

यद्यपि उनका मुख पूर्व दिशा तथा उत्तर दिशा इन दो दिशाओं की भोर 

ही रहता है, तथापि कफेवलज्ञान के अतिशय से १९ सभाओं के जितने 

भी जीव रहते हैँ उन सभी जीवों को चारों.ओर से सगवान का सुख 

दिखाई देवा है, अतः चारों दिशाओं के जीव इस प्रकार जानते हैं कि 

भगवान का मुख तो हमारी तरफ है, इसलिये ही वह च॒तु मुख कहलाते 

हैं ॥६॥ फेवली मगवाग के शरीर की काया नहीं पड़ती ॥ ७॥ भगवान 

के मेत्रों की पलक नहीं लगती ॥८॥ केवली भगवान के नख एवं केश नहीं 

बढ़ते ॥९॥ उनका शरीर परम औद्ारिक निगोद जीबों से रहित रहता 

हे, इसीलिये वे परमौदारिक कहे “गये हैं ॥१०॥. | 
' इस प्रकार दश - अतिशय का वणन किया गया .. 

आगे देवकृत चौदह अतिशयों को कहते हैं 
भगवान की दिव्य ध्वनि सर्वे प्रथम अर्धभागधी भाषा. में खिरती है। 

जिसे भण्डप के भध्यमें विराजित समरत द्वादश सभाओं के जीव भपनी- 
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अपनी भाषा में मछो माँति समम्क लेते हैं । यहाँ पर मागध का अर्थ देव 
है, उसमें बारह सभाओं के समस्त जीव सगवान की वाणी को एक योजन 
की दूरी तक अपनी-अपनी भाषाओं में समझते रहते हैं, इसलिये यह 
दिव्य ध्वनि देवकृत अतिशय समझना चाहिये। हस भ्रकार के जितने 

अतिशय हैं समी देवक्ून हैं, किन्तु यहाँ पर इस प्रकारकी शंका नहीं 

करना चाहिये कि जब यदद समस्त अतिशय देवकृत हैं तो भगवान के 

गुणों की आच्छादना हुई । क्योंकि यद्द सारे अतिशोये भगवान की महिमा 

के ही हैं । जिस अ्रकार अक्षर के विना शब्द का अर्थ नहीं होता उसी 

प्रकार भगवान के प्रमावसे देव अतिशय को प्रकट करते हैं यानी भगवान 

के प्रभाव के बिना अतिशय नहीं होता । ह 

भावाथे --उपयुक्त समस्त अतिशय भगवान के ही हैं, किन्तु इन्हें 

देव अपनी शक्ति के वश प्रकट करते हैं। इसी कारण इन अतिशयों को 

देव-कृत अतिशय भी कहा गया है, और ऐसा कहने में यहां किसी प्रकार 

का विरोध भी नहीं उत्पन्न होता |. मगवान् की दिव्य-ध्वनि भेघ के समान 

खिरती है। जसे--मेघ का जल सर्वत्र एक प्रकार वरसता है, किन्तु 

विभिन्न भाँति के वृक्षों में अनेक रूप अकट होता है; उसी प्रकार सगधानू 

की दिव्य-धवनि सदा सर्वत्र समान-रूप से खिरती है, किन्तु पात्रों की 

विशेषता से वह विभिन्न-हूपोम प्रकट होती है । अर्थात् जेसे मेघ का जल 

वृक्ष का निमित्त पाकर अनेक मेंदों-रूप परिणमन करता है, वेसे ही अक्षर 
रहित ( निरक्षरी ) भगवान की वाणी श्रावर्कों के विशेषज्ञ तथा अव्पत्ष 

योग्यता के!अनुसार अनेक प्रकार से प्रकट होती है। इस प्रकार समस्त 

जीव प्रथक्-प्रथक भाषा में मगवान् के उपदेश को धारण करते हैँ। अथवा 

जिस प्रकार.€फटिक मणि का ध्वरूप एक ही है, किन्तु उसके सान्निध्य में 
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संसार की जितनी रंग-विरंगी वस्तुयं पहुंच जाती हैं, वे सब उसी स्फटिक 

मणि के समान प्रतीत होने छगती हैं; उसी प्रकार भगवान् की वीतराग 

चाणी भी एक-रूप है, किन्तु श्रोताओं के अनेक स्वरूप होने पर भी उसके 

निकट जो लोग रहते-हैं, उन्हें एक समान मालूम होती है । भगवान् की 

दिव्य वाणी को--देव ( १), मनुष्य (२) तथा तियेंध ( ३) यह्द 
समस्त जीव अपनी-अपनी भाषा में समझते हैं । इसी प्रकार अधे-मागधी 

साधा का स्वरूप जानना चाहिये। . 

भगवानके समवशरणमें किसी मी जीवके किसी प्रकार का वेर-भाव नहीं 
होता । वहाँ पर सिंह, गाय, मोर, उप, मूसा-विल्ली आदि जाति-विरोधी 

जीव भी अपने-अपने वेर-साव को छोड़ कर परस्पर में मैन्नी-माव रखते हैं । 
जिस समय भगवान विहार करते हैं, उच समय समवशरण के नीचे की 

पृथ्वी को देव, आरसी यानी दर्पणके समान परम निर्मल कर देते हैं । जहाँ 

पर सगवान का समवशरंण विराजता है अभवा जिस मार्ग से विहार करते 

हैं, उस मा के दोनों तरफ ६ ऋतुओं के फल-फूछ छगे रहते हैं । अर्थात् 
वहाँ पर पट ऋतु बसनन््त, ग्रीष्म, वर्षा, शरद, हेमन्त, शिक्षिर॒---इन 

६ ऋतुर्भों के फल फूल सदा लगे रहते हैं । यह सब ऋतुओं के फल-फल 

सयवान के अतिशय के प्रताप स्रे एक काल में प्रकट हो जाते हैं । अनुकूछ 

पवन का गमन कहिये भर्थाव् पवच कुमार जाति के देव जो हैं, वे 

भगवान के समवशरण तथा विहार के समय ऐसी मन्द झुगन्ध पवन 

को चलाते हैं, जो भगवान् के सन््मुख नहीं जाता है। तो जहाँ-जहाँ 

सगवोन् गमन करते हैं, तदाँ-तद्ाँ पवन भी उनके पीछे ही चली जाती हैं । 

सर्वे जीवाँ को छुख की आ्राप्ति का होना कहा है । सगवान् के समवशरण 

में कोई भी जीव दुःखी नहीं रहता है । और वहाँ अन्धा पुरुष जाते ही 
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देखने छगता है, लंगड़ा पुरुष चलने लगता है, बहिरा सुनने छगता है 
तथा वहाँ क्षुधा नहीं छगती, तथा क्रोच, मान, मावा, छोभ भादि चार 

'कपाये उत्पन्न नहीं होतीं । तथा वहाँ खांसी, ज्वास, इत्यादिक रोगों की 

बेदना भी नहीं होती है | वहाँ जानेवाले जीव सभी ठस वेदना से रहित 

दोते हैं, उनके दरोर में कोई रोग नहीं रहता है। वहाँ शोक, चिन्ता 

इत्यादिक भय भादि नहीं रहता हे। इसलिये उस समवशरण में समस्त 

जीवों को सुख की प्राप्ति होती है। वहाँ की भूमि कंकड़ से रहित होती 

'है। अर्थात् जहाँ-जहाँ भगवान् विहार करते हैं, व्हाँ-च्ाँ की भूमि अच्छी 

'तरदद साफ रहती है, उसमें काँटे आदि नहीं रहते। उस भूमि को पवन 

कुमार जाति के देव समवशरण के नीचे एक योजन प्रमाण अर्थात् चार 

कौस यौजन लम्बी उसके आधा योजन प्रमाण, दो कोस चौड़ी (जमीन को 

'तृण-रद्ित रत्नमय मार्ग बना देते &ँ । उसके दोनों तरफ एक-एक योजन 

लम्बी ऐसी दो दीवाल-रूप वेदी की रचना करके देव चछा जाता है । जिस 

गछी को साफ क्रिया जाता है, उस गली से ही होकर मनुष्य तियच गमन 

'करते हैं । 

भावार्थ--जब भगवान के विद्वार का समय आता है, तब भगवान् 

अपने समवशरण की ऊँचाई के समान ६-६ कोस १६१६ धनुष एक 

कमल चार अंगुल प्रमाण ऊपर आकाश में गमन करते हैं, और मलुष्य 

"तिर्यच जीव उनके नीचे पृथ्वी पर गमन करते हैं । इसलिये नीचे के एक 

भोजन उस प्रथ्वी को पवन कुमार जाति के देव तृण-कण्टक-रदिव कर देते 

'हैं। गन्धोदक बृष्टि भगवान् के समवशरण में तथा जिस भाग से भगवान् 

गमन करते हैं, उस प्रृथ्वी पर मेघ कुमार जाति के देव आकाश में अति 

खुगन्ध-झूप सूक्ष्म जछ के कणों की वर्षा करते हैं । २९५ कमल ,छो ,रचना 
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करके भगवान् को उस पर से विहार कराते .हैं। उस समय कुबेर उन 

भगवान् के पाँव के नीचे १५ पंक्ति-रझूप एक हजार पांखुड़ी के स्ृणमय 

२२० फमल कौ रचना करते हैं। उसमें ५६-५६ कमल तो चारों दिशाओं 

में होते हैं एवं एक कम २०४ कमल के बीच में रहता है। ऐसी १५ 

पंक्तिःरझप २९५ कमल होते हैं। इसके बीच के .कमल पर भगवान् अपने 

पांव रखते हुये विहार करते हैं । 

भाषाथे--केवली संगवान को विद्वार कर्म का उदय आता है, तब 

इन्द्र अपने अवधि ज्ञान से जान कर वहां आकर इस प्रकार प्रार्थना करता 

है कि--है देव | यह विहारका समय है, आप बिद्दार कीजिये एवं जीवों का 

अपनी वाणी के द्वारा उद्धार कीजिये । इस प्रकार इन्द्र की प्राथना सुनते ही 

भगवान का विहार दोता है तब उनके पांव के नीचे कुत्रेर तो २९५ कमल 

की रचना करते हैँ। २२० कमलों के बीच में ( वीच वाले कमल में ) 

मनुष्य के समान, कमल से “४ अगुछू ऊपर भगवान विहार करते हैं । जसे- 

जेसे .सगवान चलते हैं, कुबेर उनके आगे कम्ों की रचना करता जाता हे । 

ग्रइन--भगवान् तो इच्छा-रहित हैं, तो इच्छा बिना भगवान् 

किस प्रकार चलते हैं ? 

समाधान--केवली भगवान चार घातिया कर्मी से रहित हैं; सगवान 

के नाम कमंका उदय बाकी ६ । उससे वाणी का खिरना, उठना, वठना, भ्रसण 

करना, पांव उठाना इत्यादि क्रिया होना सम्भव है। इसलिये केवली भगवान' 

की इच्छा बिना ही क्रिया. होती है । इसमें कोई दोष नहीं है । इस प्रकार 

मंगवान तो आकाझमें अधर ही विद्वार करते हैं, जो मुनि, .अजिका, श्रावक 
श्राविका आदि इन चार अकार के संघ, एवं तियेश्व जीव यह सब जमीन 

पर ही चलते हैं । जो विद्याधर आदि है, चारण मुनि" और' अन्य सामान्य 
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केवली जो हैं, वह भी आकोश-मार्ग से चलते हैं । समगधान के समीप ही कुछ 

दूर पर चलते हैं। भोर जो वाकी चार प्रकारके देव हैं, उनमें इन्द्र सगवान 

के पास भक्ति करते हुये भ्रमण करते हैं। इनमें कोई देव भगवान पर 
चमर ढोरते हुये जाते हैं, कोई देव 'चोपदार के समान अपने हाथ में रत्नों 

की छुड्टी लेकर भगवान के साथ-साथ चलते हैं। और कोई जय जयकार 
करते हुये चलते हैं और कोई देव देवियोंके समूह भी मगवानके गुण गाते- 
गाते जाते हैँ । इस प्रकार समस्त देव भाकाश मार्ग से गमन करते हैं । इसी 
प्रकार मलुप्य तियंच भादि जो पश्चु हैं, यद्द सब पृथ्वी पर से भ्रमण करते 

हैं। भगवान जहां पर जाकर विराजमान द्वोते हैं वहाँ पर सभी देव समव- 

सरण में अपने-अपने स्थान पर धंठ जाते हैं। इस प्रकार भगवान के विद़ार 

के समय उनके पाँवके नीचे २२५ कमलों की रचना द्ोती है । जहां भगवान 

का समवशरण होता है वहां पर भाकाश एक दम स्वच्छ निर्मल ह्वोता 

है, चारों दिशाएं मेघ पटल से रहित भिर्मल दौती हैं। धर्मचक्र भगवान 

के आगे धर्मचक्र भी चलता है । जिस अ्रकार गाड़ी का पहिया गोल 

रदता है, उसी प्रकार धर्मचक्र मी गोल होता है। भगवान के बिहार के 

समय वह आगे-आगे चलता है। भगवान के साथ साथ सभी देवी देवताओं 

का समूह आगे-भागे जय जयकार करते हुये जाते हैँ । उनके साथ अष्ट 

मंगल द्रव्य भी रहते हैं । उनके नाम इस श्रकार हैं :--चमर, छुत्र, कलश, 

मारी, दर्पण, पंखा, ध्वजा, साथिया-- इस प्रकार आठ मंगल द्रव्य जाते हैं । 

भावाथ--अर्थ मागधी मापा, सभी जीवों का आपस में मेत्री साव 

होना, दर्पण के समान भूमि का निर्मछ होना, षट् ऋतु के फल-फ़ूछ लगे 

रहना, मग्द् सुगन्ध वायु का चलना, सभी जीवों को छुख की भ्राप्ति होना, 

पृथ्वी का तृण एवं कंटक रहित होना तथा गन्धोदक की वृष्टि होना । 
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२२५ कमलों की रचना होना, आकाश का निर्मल होना, समस्त 

दिशाओं का निर्मल होना, देवों का जय-जयकार द्वोना, धर्मंचक्र होना, 

अष्ट मंगल द्वव्यों का होना । इस प्रकार भगवान् के देवकइृन १४ अतिशय 

वतलाये गये हैं। इन सबकी रचना करनेवाले देव ही हैं। यह सब क्रिया 

सगवान् की भक्ति या तीथकर नाम-कर्म के उदय से तथा पुण्य कम के उदय 

से दोती है । 

आठ प्रकार के देवकृत प्रातिहार्य निम्न प्रकार बतलाये हैं :-- 

भगवान के समवसरण में सवे प्रथम जशोक वृक्ष होता है । उस 
अशोक वृक्ष को देखते ही बारह समाओंँ के सभी जीवों का शोक आदि दूर 

होता है, कल्प वृक्ष सी सगवान के समवसरण में उत्पन्न होता हे तथा 

रलों की वर्षा भी भगवान के समवसरण में होती है। भगवान की 

दिव्य ध्वनि आठ प्रहर में पूर्वाह्य, मध्याह, अपराह्द एवं अधंरात्रि--इस 
अकार चार प्रहर में ६-६ घड़ी तीन प्रहर अक्षर रहित मेघ की गजना के 

समान भगवान के मुख से दिव्य ध्वनि खिरती है । 

भावाथ-- मगवान के ओठ, ताल, आदि नहीं हिलते। केवली 

भगवान के सभी सम्पूर्ण शरीर से दी ध्वनि खिरती है!  सगवान की वाणी 

इस प्रकार होती है जिस .श्रकार मानों मेघकी गजना हो रही हो, रात 

दिन में चार बार ६ घड़ी प्रमाण अक्षर रहित भगवान को दिव्य ध्वनि 

खिरती है । कोई यणधर, इन्द्र, चक्रर्ती राजा आदि आकर भगवान से 

प्रइन करते हैं, इनका निमित्त पाकर भी भगवान की और समय में भी दिव्य 
ध्वनि खिरती है। इसका कुछ प्रमाण गोम्मटसार आदिके बारहवां अधि- 
कार में बतलाया है । यह दिव्य ध्वनि नाम का प्रातिहाये है । तीर्थंकर 
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के ऊपर इन्द्र अपने दवाथ से र्फटिक मणि के समान निर्मछ तथा देदीप्य- 

मान इस श्रकार के ६४ सुन्दर चमर भगवान के ऊपर ढ़ोरते जाते हैं । 

प्रश्त--भगवान के ऊपर $० चमर ही क्यों ढ़ोरे जाते हैं ? 
कम ज्यादा क्यों नहीं है--हप्का क्या कारण हे ? 

समाधान--आदि पुराण में जिनसेन आचाये ने कहा है कि जो 

राजा के ऊपर १ चमर ढ़ोरा जाता है, राजा मदह्ाराजाओं पर २ चमर ढ़ोरे 

जाते हैं । और अर्थ माण्डलिक पर ४ तथा मभद्दामाण्डलिक पर < चमर, 

अर्थ चक्रवर्ती तथा तीन खण्ड के चक्रवर्ती पर १६ चमर ढ़ोरे जाते हैँ । ६ 

खण्ड के अधिपति के ९ चक्रवर्ती ) के ऊपर ३९ चमर ढ़ोरे जाते हैं । 

पुनः समत्व वीन छोक के नाथ तीर्थ कर भगवान पर ६४ चमर ढ़ोरे जाते 

हैं । इस प्रकार से अनादिकाल से परिपाटी चली भाई है । इस प्रकार 

भगवान पर ६४ चमर ही ढ़ोरे जाते हैं | इस प्रकार की यद्द ॒परिपाटी 

है । भगवान के नीचे चार कोस ऊंचा स्फटिक मणि के रत्नमय सिंहासन 

पर भगवान विराजमान होते हँ--भगवान के समवसरण में वह जिस 

सिंहासन पर विराजमान होते हैं, उसी सिंद्दासन के पीछे गोछ भामण्डल 

होता है । उसका दर्शन करते ही समस्त संसारी जीव तीन मव की अपनी 

समस्त बाते जान छेते हैं, और आगे होने वाछे तीन भवके बातों को भी 

जोन जाते हैं। और एक भव वर्तमान काछका इस श्रकार सात भव की 

अपनी जानकारी कर छेते हैं। छथ्वा-दुन्हुर्मि बाजे को कहते हैं, वे १श॥ 

करोड़ जाति के याजे देवों द्वारा बजाये जाते हैं। वे बाजे समस्त भव्य 

जीवों को प्रिय छगते हैं, उन्हें छुनते ही समस्त जीव मोद्दित हो जाते हैं । 

क्योंकि भगवान मोहनीय कर्म से रद्दित हैं । इसलिये केवछी भगवान को 

थाजे मोह उत्पन्न नहीं कर सकते है । भगवान के तीन छत्त होते हैः । वे 
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छुन, 'सगवान” तीन लोक के स्वामी है, इस वात को प्रकट करने के लिये 

भगवान के ऊपर दी रहते है' । 

भावाथे--अशोक वृक्ष, द्व्यध्यनि, चौसठ चमर, एक सिंहासन 
दुन्दुमि बाजे, तीन छुन्न--इस प्रकार आठ प्रातिद्दाय मगवान केवली के होते 
हैं| । आगे अनन्त चतुष्टय को कद्दते है । " 

अनन्त :चतुष्टय--अभरि का अर्थ मोहनीय के है रज' का 

अर्थ ज्ञानावरणीय कम तथा दृशेनावरणीय तथा अन्तराय कर्म इस 

प्रकार के चार घातिया कर्मों को , नाश करके अनन्तसुख, ज्ञान, 

दर्शन, वीय॑ इस अकार के चार चतुष्टय केवली मयवान को पअफट 

दोतेहै।...#.. 

'भंगवान १८,दोष रहित होते है' । क्षुघा, तृष्णा, जन्म, मरण, जरा, 
रोग, शोक, . विस्मय, सय, - भरति, चिन्ता, खेद, स्वेद् मद मोह, 

न्रिद्रा, राग, द्ष, इस प्रकार के १८ दोष रहित भगवान केवली 

दोते है| । इसमें १८ दोषों से. रहित केवलली -भगवान फो ३४ अतिशय,- 
आठ अतिहायें, चार अनन्त चतुष्टय--इस प्रकार के ७६ गुण सहित 
भगवान होते है । नीचे पृथ्वी से छेकर ५०० धनुप प्रमाण ऊूचे 

आकाह में समवसरण की रचना होती है । भव थागे भगवान के समव- 

सरण की रचना का वर्णन करते है' । 

| 

| 

, » समचसरण की रचना ५०० धनुष प्रमाण ऊंचेंआकारामे १२ योजन' 

चौड़ी झकरोंके समान गोछ रूप रत्नमय मगवान को समवसरण होता है । 

उसके चारों ओर एक-एक दिश्ञा में एक-एक कोस लम्बी एवं एक-एक द्वाथ 

चौड़ी तथा इतनी ही एक-एक हाथ प्रमाण ऊंची २०००० (धीस- हजार) 
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छुबर्णमय पंड़ी होती है' | उसके नीचे की भूमि से ५००९ धनुप प्रमाण 

ऊचा होता है । 

भ्रावाथं-- एक एक द्वाथ चौड़े ३०००० (बीस हजार) सीढ़ी से युक्त 

भढ़ाई फोौस प्रमाण ऊपर आकागर्मे भगवानूका समवशरण विराजमान रहता 

है। वहां पर पाँच हजार (५०००) धनुप प्रमाण अढ़ाई कोस की मोटाई 
और बारद योजन प्रमाण यानी ४८ फोसकी चौड़ाई को लेकर नीछ र॒त्नमांण 

के समान गोलाकार एक दिला है । वह नीचे से लेकर ऊपर तक स्थित है । 

उसके चारों ओर बीस हजार ( ९०००० ) सीढ़ियां वनी हुईं हैं । उसी के 

ऊपर भगवान् के समवशरण की रचना की गई है । वह शिछा समवशरण 

की समभूमि समकनी चाहिये। इसलिये नीचे भूमि से पांच हजार 

(५००० ) धनुप प्रमाण अढ़ाई फोपष ऊँचाई आकाश में आठ भूमि को 

रचना की गई दे । वहां दो हजार धनुप प्रमाण एक कोस ऊचाई में चार 

फोट ओर पांच वेदियां हैँ । उसमें पहला धूलिसाक नामक कोट है । वह 
पांच प्रकार के रत्नों से निर्मित है । पुनः दूसरा कोट,है। वह तपाये हुये 

स्वर्ण फे समान छाछ रंग का है । तीसरा कोट स्वणे मय पीत वर्ण है । 

चौथा फोट स्फटिक मणि के समान तथा चन्द्रमणि के समान इवेत वर्ण है । 

इन चारों कोर्टों के बीच में पांच वेदिकाये हैं, वे भी स्वर्ण-रूप हैं । 

भाषाथे--पदला और चौथा ये दो कोट रत्नमय हैँ । पुनः बीच के 

२ कोट और जो पांच वेदियां हैं, वे सातों स्वर्णयय हैं । ऐसे ९ कोट हैं । 

चहा एक कोट तथा वेदी के चारों दिशाओं में तीन-तीन खण्ड ऊंचे 

विजय, वैजयन्त, जयन्त, अपराजित, नामक चार द्वार हैं। उसमें पूवे की 

दिद्या की ओर पहला विजय नामक द्वार है, दक्षिण दिशामें दूसरा वेजयन्त 

नामक द्वार है, पदिचम दिल्या में तीसरा जयन्त नामक द्वार है भौर उत्तर 



[ 77० ॥ 

दिशा में चौथा अपराजित नामक द्वार हैं । इस प्रकार ५ कोट की चारों 

दिशाओं में कुछ ३६ ( छत्तीस ) द्वार हैं। उनमें पहले धूलियाल कोट के 

जो चार दरवाजे हैं, वे छर्णमय तथा पीत चर्ण के हैं । बीच के जो दो 

कोट हैं, तथा उसमें जो चार वेदियां हैँ, इन छ॒हों के चारों भोर जो 

२४ दरवाजे हैं, वे रुप्यमय स्वेत.वर्ण हैँ । उसमें जो एक र्फटिक नामक 

कोट है, उसके आश्यन्तर के पांच वेदियों के आठ दखाजे हैं । उसका रंय 

सरकत रत्नमय पन्ना के समान हरित वर्ण है। ऐसे समस्त तीन-तीन 

खण्ड में ३६ दरवाजे हें। उसमें अनेक देव-देवियां सयवान् का गरुणयान 

करती रहती हैं। उस अत्येक द्वार के ऊपर सौ-सौ रलमय तवोरण हें । उन 
समस्त ३६ द्वारों के ऊपर तीन हजार छः सौ ( ३६०० ) तोरण हैं । 
जेसे--यहां के कुत्रिम जिन-मन्द्रि के ऊपर स्वर्णणय गोलाकार एक कलश 

होता है । उच्ची प्रकार वहां मिन्न-मिन्न एक-एक द्वार के ऊपर रक्तमणिमय 

लाल वर्ण-रूप सौ-सौ वोरण होते हैं, जो कि अत्यन्त प्रकाशमान होते हैं । 

इस प्रकार इन तोरणों से सहित तीन-तीन कोच ऊँचा एक-एक द्वार होतः 

है। उस द्वार पर अनेक रत्वमय' घण्डा, मोतियों की मालायें एवं अमेक 

कत्पवृक्ष के पुष्यों की मालाये लटकदी रहती हैं। उसके वाह्य तथाः 

आशभ्यन्तर दोनों तरफ अष्ट मंगल द्वव्य भौर नो निधियों के समूह रहते 

हैं। वहां एक-एक द्वार के . दो-दो पार्ख़ ( किनारे.) हैं। वे वाह्य और 
आशभ्यन्तर भेद से एक-एक द्वार के ४ पार्ख होते हैं। वहां ३६.द्वार के 

समस्त १४४ पाश्वों का चट होता है । उनमें एक-एक तट सम्बन्धी अष्ट 

मंगल द्रव्य और ९ निधियां विद्यमान हैं । उसमें:जो मंयल द्रव्य है, वह एक- 

एक जाति के सिन्न-सिन्न-रूप से १०८-१०८ होते हैं। और उसके ऊपर 
एक सी आठ ( १०८ ) पंखे, १०८ छुत्र, १०८ चमर,. १०८ कलश, 
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१०८ भारी, १०८ दर्पण, १०८ ध्जायें, १०८ साथिया तथ इसी अकार 
सिन्न-भिन्न-रूप में एक-एक जाति के १०८-१०८ मंगल द्रव्य हँ । गतः 

जेंसे--मंगल द्रव्य को कद्दा है--उसी तरद्द काल, महाकाल, पाण्डुक, 
मानवक, शंख, नेसपे, पद्म, पिंगल, नाना रत्न ये नौ प्रकार की निधियां 

हं। वे थी एक-एक जाति के मिनन-मिन्न-हूप में एक सौ आठ-एक सौ 

भाठ ही हैँ । इस तरद्द एक-एक पार्ख सम्बन्धी इनकी रचनायें हूँ। वहाँ 

अध्ट मंगल द्वव्य का जो समूह है, वह द्वार पर ही स्थित हैं। और जो 
नो निधियों का समूह है, वह एक-एक द्वार के दोनों तदों के बाह्य भूमि 

में स्थित दै । उस समय मालम पड़ता है कि मानों श्रीवीतराय सगवान् 

से तिरस््कृत होकर चीतराग भाव को प्राप्त होकर द्वार के जागे पड़ कर 

मगवान की सेवा कर रहा हो । ऐसे एक-एक द्वार के चार-चार तटों में 

अप्ट मंगल द्रव्य और नौ निधियों को रचना है । वहां पहली पूव दिशा में 

विजय नामक जो नौ द्वार ई, उसमें भवनवासी देव अपने हाथ में स्फटिक 

नामक रत्नमय इवेत वर्ण-रूप दर्पण लिये हुये खड़े हँ । दूसरी दक्षिण दिशा 

के वेजयन्त नामक द्वार में व्यन्तर देव अपने हाथ में स्वर्णमय छुड़ी लेकर 
खड़े हैं। पिछली पश्चियम दिशा में जयन्त नामक जो नौ द्वार कहे गये हैं; 
उनमें ज्योतिषी देव अपने द्वाथ में रत्नमय गुर्ज लिये खड़े है । चौथी उत्तर 
दिल्लौं का जो अपराजित नामक नीवां द्वार है, उसमें कल्पवासी देव रत्नमय 

दण्ड लेकर खड़े है । इस प्रकार नौ कोट वेदी के चारों दिशाओं के ३६ 

द्वारों सम्बन्धी ये चार जाति के देव द्वारपाल होते हँं। ऐसे नी कोट बेदी 
के समस्त १६ द्वारों का स्वरुप जानना चाहिये। यहाँ कोट और वेदी सें 

केवछ इतनी ही विद्येपता है कि जो कोट है उसमें पृथ्वी सम्बन्धी चौड़ाई 

अधिक है, किन्तु ऊपर भनुक्रम से द्वानि-रुप है, और बेदी नीचे से लेकर 
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ऊपर अन्त तक मित्ति की तरह वरावर एक समान है. । इस तरह इन चार 
कोट और पांच वेदी इन नौ कोर्टठों के वीच में चेत, खातिका, पुष्पवाटिका, 

उपवन, ध्वजा, कत्पवृक्ष, मन्दिर और सभा ये आठ भूमियाँ हूँ। इनके 
आठवीं समा नामक भूमि के मध्य में एक, गन्धकुटी की रचना है । 

भावाथ--सातवीं मन्द्रि नामक भूमि के आगे जो चोथा स्फटिक 

नामक कोट कहा गया है--उसके वीच में छः इजार धनुप प्रमाण तीन 

कोस ऊँचा और एक कोस प्रमाण चार कोस का चौड़ा एक गोल मण्डप 

है । उस मण्डप के बीच में १६ धनुप ऊँची तीन पीठ हैं। पीठ का नाम 

चवबूतरा है । उसमें जाठ धनुप ऊंचा और चार हजार धनुष प्रमाण दो कोस 

चौड़ा यौक-रूप प्रथम पीठ है । उसके ऊपर चार घनुप, ऊँचा और दो 

हजार पाँच सौ धनुष प्रमाण सवा कोस चौड़ाई गोल-रूप दूसरा पीठ है। 

उसके ऊपर चार धनुष प्रमाण ऊंचा और एक हजार घनुष अ्रमाण आधा 

कोस चौड़ा गोल-रूप तीसरा पीठ है। इन त्तीनों पीठों के ऊपर छः सौ 
'बनुष प्रमाण ऊची, छः सी धनुष प्रमाण लम्बी तथा छु सौ धनुष प्रमाण 

चौड़ी चौकोर-रूप गन्धकुटी है । उसके ऊपर एक योजन अर्थात् चार फकोस 

ऊँचा एक रज्लमय सिंहासन है । उसके ऊपर स्वर्णमय एक हजार पांखुड़ी 

का एक कम्ल है । उस कमल की कणिका के बीच में चार अंगुल अधर 

श्री जिनेन्द्र भगवान् विराजमान हैं । इसलिये वीचे की भूमि से छः कोस 

'एक हजार छः सौ सोलह धनुष प्रमाण का एक कमल और चार अंग्रुल 

प्रमाण अधर आकाश सें श्री सगवान् विराजमान हैं। ऐसे श्री मण्डप के 

'बीच में तीन पीठ के ऊपर भगवान् - की गन्धकुटी है । उसके चारों ओर 

श्री मण्डप के नीचे दो हजार धनुष प्रमाण एक कोस की चौड़ी आठवीं 

» सभा की भूमि है। उसमें अनुक्रम से भूमि, कत्पवासी देव, मनुष्य, 
)$ 
+ 
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ज्योतिषी देवियां, व्यन्तर देवियां, भवनवासी देवियां, भवनवासी देव, 

च्यन्तर देव, ज्योतिप देव, कल्पचासी देव, मनुष्य और तियच इस श्रकार 
चारह समायें विराजमान हैं । 

भावा्थ--गढ़ाई कोस की मोटाई भीर वारह योजन की चौड़ाई 

'रज्मयी जो एक शिला कही गईं है, उसके भन््त भाग में पहला धृलिदाल 

'नामक कोट है । उसके पहली चेत्य नामक भूमि है। उसके आगे पहली 

वेदी है । उसके आगे दूसरी खातिका भूमि है। उसके भागे दूसरी बेदी 

है । उसके आगे तीसरी पुप्पचाटिका भूमि है। उसके आगे दूसरा कोट 

है। उसके आगे चौथी उपवन नामक भूमि हे । उसके भागे तीसरी बेदी 

है। उसके आगे पाँचवीं ध्वजा नामक भूमि है । उसके भागे तीसरा कोट 

& । उसके भागे छुठी कल्पत्रृक्ष नामक भूमि है । उसके आगे चौथी बेदी 

है। उसके आगे सातवीं मन्द्रि नामक भूमि है । उसके आगे चौथा कोट 

है । उसके आगे आठवों समा नामक भूमि है । उसके आगे पॉँचवीं बेदी 
है । इस तरह ९ कोट और आठ भूमि इन सन्नहों के वीच में तीन पीठ हैं । 

उसके ऊपर एक गन्धकुटी है । उस गन्धकुटी के वीच में एक सिंहासन है । 

उस सिंहासन के ऊपर एक फम्रल है। उस कमल से चार अंगुल ऊपर 

थाकाश में भगवान् विराजमान हैं। चारों दिशाओं की सीढ़ियों में अपनी- 

अपनी लम्बाई के समान एक कोस की चौड़ी और पहली धूलिशाल नामक 

फोट के द्रवाजे से लेकर समवशरण के वीच में ग्न्धकुटी के द्रवाजें तक 

२३ कोस की छम्बी चार मद्दागली हैं। उन मह्दागलियों के मागे में होकर 

केवली मगवान के दर्शनार्थ समवशरण के भन्द्र भाते-जाते हैं। इन चारों 
गलियों के प्रत्येक गछी के दो-दो पाइने यानी तट में स्फटिक नामक 

मणिमय स्वेसवर्ण रूप एक कोंस की ऊँची और सात सौ,पचास धन्षुपकी चौड़ी 

८ 
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तथा अपनी गली के समान २३ कोस की लम्बी दो-दो दीवाले हैं । इनको 

वेदी भी कहते हैं । इस कार चारों दिशाओं को मद्दायलियों में कुछ आठ- 

बेदिया हैं । वे प्थक्-प्थक एक-एक बेदी अनेक द्वारों से सुशोभित हैं । 
उन दरवाजों में वज॒मयी, किवाड़े छगे हैं। इन बेदियों की दायीं और 
वायीं तरफ भाउ-भाठ भूमियां हैं । वहां पर जो कोई भव्य जीव उन आठ- 

भाठ भूमियों की रचना को यदि देखना चाहे वो उपयुक्त द्वारों के बीच में: 

से जायगा। इस प्रकार समवशरणके अन्द्र सूमियों का वर्णन किया गया। 
अब आगे आठ मभूमियों की रचना में मानस्तम्भ की रचना. 

का वर्णन करते हैं :-- 

पहली चेत्य नामक भूमि की चारों दिशाओं के बीच में चारों ओोरु 

चार द्वारों से संयुक्त तीन-तीन पीठ हैँ । उन पीठों के ऊपर ६००० धनुष. 
प्रमाण तीन कोच के ऊँचे स्वर्णमय गरोल-रूप एक-एक मानस्तम्भ है । 

उसकी दो हजार ( २००० ) धारायें हैं। वे,सभी धाराय खम्मों के पहलछ- 

के अनुसार हैं । उन मानत्तम्भों के नीचे मूछ भाग में तीसरे पीठ के 
ऊपर एक-एक दिशा में एक-एक जिनविम्व विराजमान हैं। उन जिन-- 

विम्वों का अभिषेक इन्द्रादिक देव क्षीर-सायर के जल से करते हैं । प्थक- 

प्रथक् एक-एक अरइन्त प्रतिमा आउ-भाठ प्रातिद्ायों से युक्त है। 

ग्रातिहा4य--अभशोकतवृक्ष, पुष्पश्नप्टि, दिव्यध्वनि, चामर, दिव्यासन, 

सासण्डछ, इुन्दुमि और छत्न ये आठ ग्रातिद्राय हैं। इन भाठों में सबसे 

अधिक विश्ेपता द्व्यध्वनि की है । समस्त भव्य जीव इसे खुन कर अपने- 
अपने कल्याण के मार्ग अपनाते हैं । 

भावा4--इस प्रकार चार श्रतिसा से थुक्त एक दिज्ा में एक-एक- 
मानस्तम्म है। उसे देखते ही मिथ्याद॒प्टि जीव का मान गल जाता है । 
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इसी कारण उसका नाम मानस्तम्स है। अर्थात् मानस्तम्भ को देखने से 
इन्द्रादिक देवॉका सी मान गलित हो जाता है । अतः सम्रवशरणमें जो जीव 
जाते हैं, वे सबसे पहले मानस्तम्भ को नमस्कार करते हैं। इसलिये 
मानस्तम्म का नाम सार्थक हुआ । पहली चेत्यभूमि की चारों दिशाओं में 
भार मानस्तम्म हैं । जिनमें सोलह जिन-प्रतिमायें देँ। इसलिये इस पहली 
पृथ्वी का नाम्र चेत्यभूमि सार्यक हुआ । इस प्रकार पहली चेत्यभूमि के विपय 
सें चार मानस्तम्स का खरूप समक्तना चाहिये। उन मानस्तम्भों की चारों 

दिद्याओं में एक-एक बाबवड़ी है । पहली पूर्व दिशा के मानस्तम्म सम्बन्धी 

नन््दा, नन््दोत्तरा, नन्दावती और नन््दधोपा ये चार बावड़ी हूँ। दूसरी 

दक्षिण दिशा के मानस्तम्म सम्बन्धी विजय, वेजयन्त, जयन्त तथा 

अपराजित इस प्रकार चार वाषड़ी हैँ । इसी तरह परिचम दिशा के मान- 

स्तम्म सम्बन्धी अशोक, मद्दाशोक, कुमुदा, पुण्डरीका ऐसी चार बावड़ी हूं । 

घुनः उत्तर दिशा के मानस्तम्भ सम्बन्धी नन्दा, मंहानन्दा, सुप्रतिवोध, 

प्रभंकरी इस प्रकार चार वाबड़ी हं। इस तरद्द चारों दिशाओं में कुछ 
सोलह बावड़ियां हं। वे सभी वावड्टियाँ परम निर्मल जल से पूरित हैं । 

उससें अनेक रक्षमय कमछ विकसित रद्दते हैं । इस प्रकार चारों भोर से 
बावड़ियाँ चौकोर हूँ । उसमें पाद्प्रक्षाठ करने के लिये दो-दो कुण्ड बने 

हुये हैं। उन कुण्डों के जल से भव्य भीव अपने चरण घोकर पुनः उस 

बावड़ों के जछ से जिनेद् भगवान् का अभिषेक करते हैं। इस प्रकार 

मानस्तम्म की पूजा करने के पश्चात सगवान् की पूजा करते हैँ । इस तरद 

पहली चैत्यभूमि के विपय में सोलह्ट वावड़ियों के स्वरूप को जानना। जो 

पद्छा धलियोल नामक कोट है, उसकी चारों दिशाओं में जो चार महा- 

गलियां कहीं गई हैं, उनके भौग में स्फटिक मणि के इवेतव्ण-रूप दो नाव्य- 
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शालाये हैं । इस तरह चारों गलियों सम्बन्धी कुछ भाठ नाव्यशालाये हुई । 

प्रत्येक नाथ्यशाला तीन-तीन खण्ड की ऊंचाई में है । प्रत्येक नाव्यशाला 

में वत्तीस-वत्तीस अखाड़े हैं. और उन एक-एक अखाड़े में वत्तीस-बत्तीस 
भवनवा सिनी देवियाँ दत्य करती रहती हैं। और एक-एक नाट्यशालाये 

दोनों किनारे दो घप-घट रहते हूँ । इस प्रकार पहली चेत्यभूमि सम्बन्धी 

आठ नाव्यशालाओं को समम्तना । ' ह 

। , भावाथे - चत्यसमि सम्बन्धी चार भानस्तम्भ, सोलह बाघड़ी, वत्तीस 

कुण्ड, आाठ नाग्यज्ञालाये हैं । । 

। अब आगे ख़ातिका मृमि का-वर्णन करते हैं :-- 

। पहछी-और दूसरी बेदी के बीच में दूसरी. खातिका नामक भूमि 
घंतलाई गई है । उसमें जल की रचना है । इसलिये इसका नाम खातिका 

भूमि है। दूसरी भूमि की चारों दिशाओं में पहली भूमि के समोन “एक- 

एक' कोस. चौड़ी: चार मदहागछियाँ हैं । उस महागली के मार्ग 'को छोड़ कर 

उसके चारों ओर के अन्तराल में एक सी पश्चीस धनुष नीचे एक जछ से 

पूरित खातिका है-। उसमें विविध भांतिके स्वर्णणय एक-एक हजार पांखुड़ी 

के कमल फूल रहे हैं। उसके चारों ओर एक-एक हाथ चौड़ी और ऊँची 

पेड़ियां बनाई गई हैँ। इन चारों खाइयों 'के दोनों त्ों में हँस, मोर, 

चकचा-चकची आदि अनेक मायामयी पक्षी शब्द करते रद्दते हैं..इस प्रकार 

दूसरी खातिका का चणन समाप्त हुआ । ह जे. हे 

अब आगे तीसरी पुष्पवाटिका का वर्णन करते हैं :- , - 

दूसरी बेदी और दूसरे' कोट के बीच में तीसरी ध्रुप्पवाटिका नामक 

भूमि है। उससें अनेक प्रकार के सुन्द्र-सुन्द्र .पुष्पीं की रचना है । इससे 

इसका नाम पुप्पवाटिका है.। तीसरी भूमि की'चारों दिशा सम्बन्धी दूसरी 
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भूमि के समान एक-एक कोस की चौड़ी चार महागलियाँ हैं । उन महा- 
गछियों के मार्ग को छोड़ कर उनके चारों अन्तरालों में बेलिवन है । उससें 
अनेक प्रकार की रज्लमयी बेलें फेली रहती हैं। उन वेछों में भाँति-मांति 
के सुन्द्र-सुन्द्र पुप्प लगे रहते हैँ । उस घन में अनेक प्रकार के क्षुद्र यानी 

छोटे-छोटे पर्वत रहते हैँ । उन परवेतों के ऊपर जगह-जगह बेलि के मण्डप 
हुये हैं। उसमें अनेक देव-देवियां भगवान् का गुणाभुवाद गाती रहती 

हैं। इस भ्रकार पुप्पवारिका का वर्णन समाप्त हुआ । 
आगे चौथी उपवन भूमि का वर्णन करते हैं :--- 
दूसरे कोट और तीसरी बेदी के बीच चौथी उपवन नामक भूमि है । 

उसमें अनेक ब॒क्षों की रचना है। इसलिये उसका नोम उपवन भूमि है। 

इस उपवन नामक वाग में चौथी भूमि की चारों दिशाओं में तीसरी भूमि 

के समान एक-एक फोस चौड़ी चार महागलियाँ हैँ। उन महागछियों के 

माग को छोड़ कर उनके चारों अन्तराल में एक-एक तरफ चार-चार घन की 

पंक्तियां भशोक, सप्तच्ुदू, चम्पक, भाम्र इस प्रकार भिन्न-भिन््न-रूप से 

चार वन की श्रेणियाँ हैँ । उनमें पहले अशोक नामक वृक्ष को देखकर 

संसारी-जीव के समस्त शोक दूर हो जाते हँ। इसीलिये उसका: नाम 

अश्योक च॒क्ष पड़ा । दूसरे सप्तच्छद व॒क्ष के ऊपर एक-एक शाखा में, सात 

सात पत्ते होते हैँ | इसीसे इसका नाम सप्तच्छंद है । तीसरा चम्पक वृक्ष है । 

उसकी ज्योति दीपक के समान जगमगाती रहती है'। इसहियेःउसका 

नाम चम्पक वक्ष रक््खा गया । चौथा जो आम्र का वुक्ष है, उसके ऊंपर 

अनेक प्रकार के आम छगे हुये हैं। इसलिये उसका नाम आम्र।वृक्ष रक््खा 
गया । उसके ऊपर अनेक मायामय पक्षी गुंजार करते; रहेते.हैं॥'.पुनः उस 

बन में न्िकोण-चतुप्कोण निर्मल जल से 'पूर्रित :दाज्नड़ियां वंनी :हुई हें। 



पूशदव 
उनकी पड़ियां रलों की बनी हुई हैं। ,उनके 'तट स्वर्णमय हैं। उस वन 
सम्बन्धी रंत्ममय अनेक पर्वत बने हुये हैं। वहाँ पर अनेक रत्नमय महल 
सी हैं। उन मह्ों में अनेक देव-देवियाँ क्रीड़ा करती रहती हैं । इस प्रकार 

विविध भाँति की रचनाओं से वह महावन सुशोसित रहता है। पहले 

ऋ्दा हुआ जो अशोक नामक वन है, उसके बीच में अशोक नामक चेत्य 
वृक्ष है । उसके चारों ओर एक-एक कोट है। उस कोट के चार-चार 

द्रवाजे हैं। ऐसे तीन कोट के भीतर बीच में स्वर्णमयय तीन पीठ हैं । 
उसके ऊपर तीन कोस ऊंचा एक अशोक वृक्ष है। उस वक्ष के नीचे मूल- 
भाग सम्बन्धी तीसरी पीठ के ऊपर एक-एक दिशा से एक-एक अरहन्त 

भगवान् की प्रतिमा हैँ। इसलिये एक अशोक वन सम्बन्धी एक भरशोंक 

नामक चेत्य वक्ष है और उसके ऊपर चार जिन-प्रतिमायें विराजमान हैं । 

इसलिये इसको चेत्य वृक्ष कद्दो गया है । इसी तरह दूसरे सप्तच्छुद नामक 

वन में सप्तच्छद चेत्य वृक्ष है तथा ऐसे तीसरे 'चम्पक घन में चम्पक नामक 
चेत्यवक्ष है । इसी प्रकार चौथे आम्र वन में आम्र नामक चेत्य वृक्ष है । 

यहां चेत्य नाम जिनअतिमा का है। इसलिये धारों चेत्य वक्ष अपना- 

अपना नाम साथंक करके विराजमान हैं। इस तरह चौथी भूमि के चारों 

अन्तराल सम्बन्धी सोलह चेत्य अशौक, सप्तच्छुदू, चम्पक, भाम्र इन 
चारों जातियों के भनेक वृक्ष हैं। जिस प्रकार पहली चेत्य नामक भूमि फी 

चारों गलीके दोनों किमारे आठ-भाठ नाग्यशालाओका वर्णन किया गया है । 

उसी प्रकार दूसरे कोट के भाश्यन्तर चारों गलियों के दोनों किनारे आ5- 

आठ नाव्वशाछाये है, परन्तु यहाँ इतना विशेष है कि वहां तो भवनवासी 

देवियाँ उत्य करती है' और यहां पर कत्पवासिनी देवियां नृत्य करती है” । 
भावाथ--चौथी उपबन भूमि के अन्द्र सोलह चैत्य नामक वृक्षों की 
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चारों दिशा में चोंसठ जिन-प्रतिमायें, आठ-भाठ नाव्यशालाये, अनेक 

चावड़ी, पर्वत, मद तथा. अनेक वृक्षों की रचनाये है! । ऐसी चौथी उपवन 

नामक भूमि का स्वरूप जानना । 

आगे पाँचवीं ध्वजा मूमि की रचना को कहते हैं : *- 
तीसरी वेदी और तीसरे कोट के बीच में पाँचवी ध्वजा नामक जो 

भूमि कह्दी गई है, उसमें दृश प्रकार की ध्वजाओं की रचनाये है! । इसलिये 
उसका नाम ध्वजाभूमि पड़ा। वहां पर चारो ' महागलियो' के मार्ग को 

छोड़ कर चारो” अन्तराल में सिंह, हस्ती, वृषभ, मोर, दस, गरुड़, वस्त्र, 
माला, कम्रठछ और चक्र इस प्रकार दश प्रकार की ध्यजाय एक-एक दिशाओं 

में तिप्ठती है! । उनके भट्ठासी अंगुरू प्रमाण चोड़े और तीन कफोस ऊँचे 

रत्नमय दण्ड है! तथा उनके वस्त्र भी रत्नमय ही है” भर वे वस्त्र पवन 

के भकोरे छूगने से लद्दराते रह्ठते है'। उनकी शोमा ऐसी मालम पड़ती है 

कि मानो' थे भव्य जीवों को अपनी ओर बुला रही दहों। उनमें पहली 

सिंह ध्वजा में सिंह के आकार में वस्त्र लहराता रहता है और इसी प्रकार 

अन्य दस्ती, बृपभ, मोर, हँस, गरुड़, वस्त्र, माला, फमछ और चक्र इन नौं 

जाति की ध्वजाओ' के आकार में वत्न लट्टराते रहते है” । इसलिये दश 

प्रकार की ध्वजाओं' में प्रथकू-प्थक दृश प्रकार के चिन्ह है! । ये दश 

प्रकार की ध्वजायं पृथक-पृथकु एक-एक दिशा में एक सौ आठ 

रदती है' । इसलिये समस्त दश प्रकार को ध्यजायें एक दिशा में एक 

हजार अस्सी ( १०८० ) हुईं । तो इस हिसाव से चारों दिशाओं की 

कुछ चार इजार तीन सौ बीस ( ४३२० ) ध्वजाये हैं। उनके 'बीच में 

'परस्पर पच्चीस-पच्चीस घनुप का अन्तराल है। इस श्रकार पाँचवीं भूमि 

का स्वरूप जानना । । | ह 



[ 7९० |] 
आगे पांचवीं ध्वजा मूमि की रचना को कहते हैं :-- 
तीसरे कोट और चौथी वेदी के बीच में छठी कत्पवृक्ष नामक भूमि 

कही गई है उससें दक्ष प्रकार के कत्पदृक्षों की रचना है । इसलिये 

इसका कल्पद्क्ष भूमि नास पड़ा | वहां चारों महायलियों के मार्ग को छोड़- 

कर उसके चार-चार अन्तराल में चार-चार ही कत्पवृक्षेके नाम--शहांग १ 

साजनांग २, आभुषणांग ३, वस्त्रांग ४, भमोजनांग ५, मयाँय ६, ज्योति- 

रांग ७, मालांग ८, वादित्रांग ५, तथा द्ीपांगय १०। ऐसे दश प्रकार के 

कत्पवृक्ष एक-एक चनमें कछुः हजार धनुप प्रमाण तीन-तीन कोस ऊंचे स्थित: 

है। वहाँ एक एक वन में अशोक नामक चेत्यवृक्ष के समान एक-एक 
सिद्धार्थ वृक्ष है। उनके नाम क्रमशः मेहू १, मन्दार २, पार ३, और संतान 

४» ऐसे चार प्रकार के हैं । उनके मूछभाग में सिद्ध प्रतिमा विराजमान है । 

भावाथ--चजिस प्रकार चौथी उपवन नामक भूमिकी चारों दिशाओं में. 
चार चार वनश्रे णियांकही गई हैं उसी प्रकार यहां भी एक एक दिशा में. 

चार चार दश प्रकार. के कल्पवुक्षों की पनश्रेणियाँ हैं। उस एक एक 

वनश्रेणी के वीच में एक एक सिद्धार्थवक्ष है। वहां पहले मेरू नामक वन 

के वीच में वो एक मेरू नामक सिद्धार्थ वक्ष हे। उसके चारों भोर तीन: 

कोट हैं और एक एक कोट के चार चार द्रवाजे हैं। उन तीनों को्टों के 

भीतर वीच में सुवर्णमयी तीन पीठ हैं । उनके ऊपर तीन कोस के ऊंचे 
एक एक मेरू नासक : सिद्धार्थ वुक्ष हैं। उन मेखुवक्षों के नीचे सूछसाय: 
सें तीसरे पीठ के ऊपर एक एक दिशा में एक एक सिद्ध भगवान की. 

प्रतिमाजी विराजती हैं.। 

अरन--पिद्ध सयवान जी की अतिमा का आकार किक 
प्रकार है ? 
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उत्तर--भरहन्त भगवान के समान श्री सिद्ध भगवान की वीतराग 

मूति साढ़े तीन हाथ से लेकर कुछ कम पांच सौ घनुप प्रमाण होती है, 
उसमें इतना विशेष है कि भरहन्त भयवान की प्रतिमा के निकट भाठ-भाढ 
प्रातिद्ा्थ होते हैं, किंतु सिद्ध भगवानके निकट प्रातिद्दार्य नहीं होते। इसके 
अतिरिक्त समस्त रचना भरहन्त भगवानके समान ही रहती है | इस तरह 
एक एक वन सम्बन्धी मेझू नामक रिद्धार्थ वृक्ष है और उसमें चार सिद्ध 
प्रतिमा विराजमान हैं। वहां पर उस चन संबंधी भमेक रत्नमयी महल 

यने हुए हैँ एवं ६ पर्वेत भी विद्यमान हैं। वहां की बावड़ी निर्मे्र 
जल से परिपूर्ण है। इस प्रकार पहले वन के सिद्धार्था मे का स्वरूप' 
जानना चाहिये। अथवा जिस पहले मेरू वन में एक सिद्ध नामका जो 

वृक्ष कद्दा गया है उसी प्रकार दूसरे मन्दार जाति के वन में एक मन्दार 
नामका वृक्ष है । इसी तरह तीसरे पारिजात वन में एक पारिजात सिद्धार्थ 

नामक वृशज्ष हे । इसी श्रकार चौथे सन्तान जाति के वन में एक सन्तान 

नामक सिद्धार्थ वृक्ष है। इस प्रकार छोटो भूमि के चारों और १६ सिद्धार्थ 

नामक वुक्ष एवं उसमें ६४ सिद्ध प्रतिमा जी विराजमान हैं। पुनः जिस 

प्रकार चौथी उपवन नामकी गली के दोनों ओर ८ नाव्यशालायें कही हैं 
उसी तरह यहाँ भी तीसरे कोट के आशभ्यन्तर चारों महागलियों के दोनों' 

तरफ ८ नाव्यशालाय हैं । किन्तु यहां पर इतनी विशेषता है कि करप 

वासिनी देवियां यहां पर नृत्य करती हैं । यहां की नाव्यशाला श्वेतवर्ण 

की है. और इवेत तथा स्वर्णमय स्तम्भ है । ' 

सातवीं मूमि का वर्णन 
चौथी वेदी और चौथे कोट के बीच में सातवीं मन्दिर नामकी भूमि 

है।. उसमें अनेक पंक्ति रूप जिन मन्द्रि की रचना है। इसलिये उसका 
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नाम मन्दिर भूमि-है। उन चारों गलियों के मागे को छोड़कर' उसके 

चारों अन्तरालों में तीन तीन कोस ऊचे शिखर निर्मित रत्नमय जिन- 

मन्दिर हिै। उनमें अनेक वेदी विदयाधर तथा चारण मुनि भगवानः के 

गुनगान गाते हैं । इस मन्द्रि भूमि की एक एक दिशा सम्बन्धी तीन 

कोस ऊंचे रत्न नाम मनिमय भत्यन्त सुन्दर नव स्तूप है । उनमें प्रत्येक के 

ऊपर एक एक अरहन्त भगवान की प्रतिमा विराजमान है । बह प्रतिमा 

थष्ट मंगल द्रव्य तथा अष्ट महाप्रातिह्ाय से युक्त है; ऐसे नव-नव स्तूप के 

-अन्तराल में दीवाल के स्तम्भ के समान गोल रूप रत्नमय १००,१०० 

'तौरण हैं । 

भाषाथे - सातवीं मन्द्रि भूमि की चारों दिशा में ३६ स्वूप- तथा 

उनके ऊपर इतनी द्टी प्रतिमायें विराजम।न हैँ। इसके साथ साथ ' ४०० 

तोरण अनेक प्रकार के महल वापी तथा विधिध भाँतिके पेतों की रचनायें 

हैँ । इस प्रकार इस सातवीं मन्दिर नाम की भूमि का वर्णन किया 

गया । 

आठवीं भूमि का वर्णन निम्न प्रकार है।-- 

वहां पर चौथे कोट तथा पांचवीं वेदी के बीच में थाठवीं सभा नाम 

की भूमि है!। उस भूमि में मुनि, कल्पवासी देव, मनुष्य, स्त्री, ज्योतिषी 

देवी, व्यन्तरदेव, देवी, भवनवासी देंव, देवियाँ, व्यन्तरदेव, कल्पवासी देव, 

ज्योतिष देव, तियन्च । इस प्रकार की १२ सभाये है'। इस कारण 

'इस भूमि का नाम सभा भूमि पड़ा। वहां चारों अन्तराल में एक-एक 

दिशा सम्बन्धी तीन-तीन सभाये हैं । इसलिये चारों दिशाओं के सब जोर 

१२ सभाये' कही गई है ।' इसका भावार्थ इस प्रकार है;-- ' 

भावाथे-- सातवीं मन्द्रि भूमि के आगे चौथा संफटिक' नामक कोट 
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यतलाया गया है, इसके मध्य तीन कोस ऊंचा तथा चार कोस चौड़ा गोल 

रूप श्रीमंडप है । इसके मध्य में गन्धकुटी के ऊपर भगवान की प्रतिमा 

विराजमान है। इस कारण इसको नाम श्री मंटप बतलाया गया है । 

इस श्री भण्डप में एक अशोक वक्ष है, बह एक योजन प्रमाण श्रीमण्डप के 
नीचे समस्त बारह सभा के जीवों के शोक को दूर करता है। इसलिये 

इसका नाम अश्लोक वृक्ष है । अर्थात वह अशोक वृक्ष चज़मय है, उसकी 
शाखाये रत्नमय हैँ । उसके पत्र रत्व तथा सरकत मणि के समान 

हैं एवं रतन मणिमय छाल वर्ण रूप उसके पुप्प हैं। इस प्रकार इस 

'बुक्ष का स्वरूप समझना चाहिये। उसकी शाखायें एक योजन ग्रम्राण हैं 

एवं श्री मण्डप के चारों ही ओर फैली हुई छः हैं । इस श्री मंडप में 
अनेक मोतियों की मालछाये, र॒त्नघट, धूपघट, इत्यादि विविध भांति की 

शत्नमयी रचनायगें हैँ। इस श्री मंडप के बीच में जो तीन-तीन पीठ 

कहे गये हैँ, उनमें चौथे स्फटिक नामक कोट से लेकर भागे भगवान की 

गन्धकुटी के नीचे पदके पीठ की ऊंचाई एक-एक फोस है एवं उसकी 

चौड़ाई ७५० घनुप है | इस प्रकार सक्टिक मणि के श्वेत रूप १६ सीतियों 

की वेदी हे। उसमें जो ८ वेदियां हे वे ४ गलियों के दोनों तरफ है' । 

भाठ वेदियों से चार अन्तराल के बीच में और एक-एक अंतराल में दो 

वेदी हैं। इसलिये एक-एक दिशा में चार-चौर वेदियां हुईं। उस बेदी 

के बीच में तीन-तीन कोठे हं। इस प्रकार चारों दिशाओं के कुछ 

१२ कोठे तथा १६ भीतियां है । 

भगवान की गन्धकुटी की रचना का वर्णन निम्न प्रकार हैः-- 
चौथे कोठे के आगे श्री मंडप के नीचे स्वर्णझूप गोलाकार जो पाँचवीं 

बेदी है' उसके बीच में तीन पीठ है । उसमें पहले पीठ की ऊंचाई 
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तो आठ धनुष है। तथा ४००० धनुप प्रमाण दो-दो कोस चौढ़े मरकत 

मणि वथा पन्ने के सम्मान हरित्त वर्ण गोलाकार है.। यहां पहली पीठ 
की चारों दिद्ञाओं में एक कोस की चोड़ी तथा २३ कोस लम्बी जौ. चार 

महागलियां वतछायी गई है", उनकी “सीध में जो १२ समाये हें, 

उनकी सीध में १--१ हाथ की चौड़ी तथा इतनी ही एक-एक प्रमाण: 

ऊंची वत्तीस-वत्तीस च ढ़ने उत्तरने की सीढ़ियां हूँ । 

भावाध--भगवान की यन्ध कुटी के चारों- ओर १६+ १६८३९ 

सीढ़ियां हैं । उनमें एक-एक दरवाजा है। इसलिये गन्धकुटी के चारों ओर 

१६ द्वार कहे गये है | उनमें चार द्वार तो चारों दिशाओं की मदहागलियों 

सम्बन्धी हैँ, तथा १२ द्वार वारह ससा की. तरफ हैं । इस अकार इन 

१६ द्वारों की ३२ सीढ़ियों द्वारा ही मार्ग होता है । उस मार्ग से गणधर 

देव, इन्द्र महाराज तथा.चक्रमर्ती आदि जितने सी भव्य जीच हैं वे सद 

इस प्रथम पीठ के ऊपर चढ़कर तीथ कर भगवान की पूजा भक्ति करते हैं । 

इसके भागे दूसरे पीठ के ऊपर नहीं जाते । इस प्रकार नियम बताया है ! 

इसलिये पहली पीठ तक ही जाते हैं, आगे नहीं । वहां पूजा करके पुनः 

उसी जीने के मागे से उतर कर अपनी-अपनी सभा में जाकर बेठ 

जाते हैं । 

प्रशन- भगवान के समवस्तरण में बार-बार भ्रव्य जीवों का 

गमन होता है, ऐसा कहा है; परन्तु अभव्य जीवों के जाने के लिये 

क्यों नहीं चत्तलाया ? 

समाधान--यह नियम है कि वहाँ पर भव्य जीव ही जाते हैं, 
असव्य नहीं 

( 

भा वार्थं--शास्त्रों का ऐसा नियम है कि अभसव्य जीव ,भगवान के 
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समवसरण में नहीं जाते। मिथ्यादप्टी जीव समचसरण में जाते ही 
सम्यक्त को प्राप्त हो जाते हँ। इसलिये भव्य जीवों को ही समवसरण में 

जाने के योग्य भगवान ने चतलाया हे । 

प्रश्न--क्षायिक सम्यकत्व की उत्पत्ति मनुष्य में होती हैं या 

तिर्य॑च में ? | 

समाधान--क्षायिक सम्यक्त मनुप्य को ही होता है तियन्त को नहीं। 

इस प्रकार गोम्मटसार में सम्यक्त मार्गणा में वतछाया गया है। वह क्षायिक 

सम्यक्त्व मनुष्य को केवछी अथवा श्रुत केवछीके निकट द्वी होता है, अन्य 

” क्रहीं नहीं। इस प्रकार क्षायिक सम्यक्त का प्रारम्म होते ही वहाँ उसकी 

आयु पूरी होते ही जो धूर्णता होती है. वह पहली भादयु वन्ध से चारों 

गतियाँ में होती हूँ । 

भावार्थ--छ्षायिक सम्यकत्व का आरम्म केवछी तथा श्रूत्र केवछी के 

निकट ही मनुप्य को होता है, अन्य किसी को नहीं । परन्तु वहाँ कर्मका 

अन्त होते ही उसकी पूर्णता चारों गति में होती है । इसलिये केवली 

भगवान के निकट ही जीव की भायु- पूरी होती है । परन्तु वहाँ अकाछ 

मृत्यु नहीं होती । इसलिये भगवान के समवसरण में पहली कुटी ' के नीचे 

जो पहला पीठ दै वहाँ देव मनुष्य तिर्य च इस प्रकार तीन भेद्वाले संवारी 

लीव का गमन दोता है इसके आगे नहीं । इस पीठ की एक-एक दिशा में 

एक-एक धर्म चक्र एवं आाठ-भाठ मंगल द्रव्य हैं । जो कि कत्रशः भारी, 

कछदा,. दर्पण, रवस्तिक, छेत्र, व्यजा, पंखा, चामर इन आठ नामों प्रस्यात 

हैं। और १००० गाड़ी के पहिये के भरे के "समान . गोल आकार रूप 

सये के प्रकाश के समान धर्म चक्र का स्ख्प है । .उस चक्र को यक्ष देव 

अपने मस्तक पर धारण किये खड़े रहते हैं । इस अकार चार इजार घटा 
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चौड़ा जो पहिला पीठ बवलाया गया है, उसके सात सो पचास धनुष 

चौड़ी एक छोटी सी कटनी है उसके दोनों तरफ की चौड़ाई १५०० धनुष, 

है। इसलिये पहले पीठ के ऊपर ४ घनुष ऊंचा तथा २५०० धनुष, 

चौंड़ा दूसरा पीठ कहा है । इस स्वर्णनयी दूसरे पीठ पर हाथी, इपभ, 

गरुड़, चक्र, कमल, वस्त्र; माला-ये आठ प्रकार रलमयी चजाये है । 

पहली पीठ के समान ही ७५० घनुप चीड़ी सी कटनी है । उसके दोनों 

ओर १७५०० धनुप प्रमाण स्थान है । इसलिये दूसरे घनुष के ऊपर चार 

घनुष ऊंचा तथा १००० धनुष चौड़ा पंच प्रकार का रत्नमय तीसरा 

पीठ बतलाया गया है । दीचरे पीठ पर ६०० धनुष ऊंची, ६०० घनुप 

लम्बी तथा इतनी दी चौड़ी अनेक रत्नमयी चोकोर रूप ६४ गन्ध कुटी 

है। वहां मयवान के दरीर की सुयन्धि से समस्त दिशाये सुग्रन्धमयी 

हो जाती है, इसलिये इसको यन्ध कुटो कहा गया है । इस गन्ध कुटीको 

अनेक मोत्ती की सालाओं तथा अनेक जाति की र॒त्नमयी ध्वजार्थों द्वारा 

उश्योमिव किया यया है । इसके बीच में एक योजन प्रमाण यानी चार. 

कोस ऊ'चा स्फटिक मणि का सिंहासन है। इसके चारों पायों को इस 

प्रकार बनाया गया है कि मानों सामने श्रत्यक्ष सिंह ही वेंठा हो अघवा 

वह सिंह मानों मयवान छी सक्ति करने के लिये श्रावक तत धारण करके. 

अपने समसाव पूर्वक धर्म श्रवण करने के लिये निकट में जाया हो ! इस- 

लिये इसका नाम सिंहासन पड़ाहे। इस सिंहासन पर स्वर्णमय इजार 

पाँखुड़ी का एक कम हे! इस कम्रछ के चार अशुरू प्रमाण ऊपर 
अर्थात् अन्तरिक्ष भाग में भगवान विराजमान है! । इसलिये नीचे की 

भूमिसे १६१६ घनुष तथा चार अंगुरू अम्राण ऊंचे आकाश में कोवली 
सगवात विराजमान हे । नीचे की भूमि से ५००० धनुप प्रमाण 
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ऊपर आकाश में श्री मंडप के नीचे १३ सभाओं के जीव निवास 
करते है । 

गन्धकुटी के ऊपर विराजमान हुये केवली सगवानके शरीर की ज्योति 

का चारों ओर गोलरूप इस प्रकार का एक पुज है जिसकी प्रमा समस्त 

समवसरण में व्याप्त हुई है । इसलिये उसका नाम प्रभा मण्डल है । 

भावा4--सयवान की देह के प्रमाण गोलाकार रूप गनन््ध कुटी 
के चारों भोर एक मामण्डल है। उस मामण्डर से समस्त जीव देव 

तथा तियेन्च आदि के तीन मव आगे तथा तीन पीछे गये हुए भर्वीं 

की और एक वर्तमान इस प्रकार सात भव की जानकारी जीव को हो जाती 
है । इस प्रकार आठ भूमि के बीच में भगवान की गन्ध कुटी की रचना 

का स्वरूप जानना चाहिये। इस गन्ध कुटी के चारों ओर एक कोस 

चौड़ी इस प्रकार बारह सभाये है' उनमें जीव वेठकर धर्म का उपदेश प्राप्त 

कर सुख को प्राप्त करता है । 

इस प्रकार बारह योजन चौड़ी तथा ४८ कोस प्रमाण समवसरण 

की रचना का जो वर्णन किया है वह इस समय विदेह् क्षेत्र में वर्तमान 
है। वहां पर वह हमेशा वततमान रहती है। इस भरत तथा पऐरावव 

क्षेत्र में अवसर्पिणी काल के आदि में वो उत्क्ृष्ठ १६ योजन की रचना 

होती है। तथा इसके आगे अनुक्रम से यद्द घटते जाते हैं, जैसा कि 

पहले वृषभंदेव भगवान के समवसरण का विस्तार १९२ योजन बंतछाया 

गया है। एवं अन्त में २९ वे नेमिनाथ भगवान के आधे योजन चत्त- 

छाया है। तेईसवे' पाइवेनाथ तथा चौबीसवे महावीर सगवान के ,पाव- 

पाव योजन घट गया । इसलिये अन्त के विपय भगवान मद्दाचीर स्वासी 

का समवसरण १ थोजन चौड़ा कहा है । 
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नामेयस्य शतानि पंच धनुषां मान॑ परं॑ कीतित्तम । 
सद्रिमिस्तीर्थकराष्टकस्य निपुणेः पंचाशदून हि तलू ॥ 
पंचानां व दशानक भुवि स्वेत्पच्चोनक चाष्टके | 

हस्ताः स्युर्न वसप्ठ चान्त्यजिनयोरयेंयां नु तान््नीम्यह ॥ 

समवसरणमान योजन॑ द्वादशादि । ह 

जिनपतियदुयावद्योजनार्दादहानिः 

कथयति जिनपाइर्वे योजनेक सपाद॑ । 
निगदितज़िनवीरे योजनेक प्रमाणम् ॥ 

सगवान आदि नाथ के शरीर की ऊंचाई ५७५०० धनुष थी । 

'तदूनन्तर मजित नाथ भगवान से पुप्पदनन््त भगवान तक ५० धजुष प्रति 
भगवान छु कम होती चली यई । पुप्प दन््तनाथ भगवान: के शरीर 

की ऊंचाई १०० घनुप थी। शीतल नाथ भगवान से भननन््त नाथ मग- 

वान तक दस-दूस धनुप की ऊचाई कम दोती दी गई! जनन्त नाथ 

सगवान के शरीर की ऊंचाई ५० घनुप थी। धर्मनाथ भगवान से नेमि- 

'नोथ सगवान् तक ५-० घनुप की ऊचाई घट्टती यई । नेमिनाथ सगवान 

की ऊंचाई १० धनुष थी। पाश्वेनाथ व सगवान की ऊँचाई ,नव हाथ 

थी । . तथा महावीर सगवान क्षी ऊंचाई सात हाथ थी इस प्रकार में इन 
'सभी भगवान को में नमस्कार करता हूँ । 

' आदि नाथ भगवान के समवसरण की लम्बाई १२ योजन . थी । 

'तत्परचात आधे योजन समचसरण की छूम्बाई घटती गई, पार्खनाथ भगवान 
समवसरण को छूम्बाई सवा योजन तथा महावीर. भगवान के 

समवसरण की ऊचाई १ योजन की थी ।. ६. . * ., 

अर्थात् पहले आादिनाथ स्वामी का'समवसरण का परम्माण बारह योजन 

# च्का 

श 
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था, दूसरे भगवान अलितनाथ स्वामी का ११ थोजन, चौथे करा १4० 

पाचरव का १०, छुठे का ९॥, सातवें का ९, आठवें का 4॥, नवे का ८, 

दूसवे' का ७॥, ग्यारहवे' का ७, बारहवे का ६॥ तेरइवे का ६, चौददवेंका 

५॥, पर>द्ददवे का '५ सोलहवे' का ४॥ सत्रहवे का ४; अठारहवें का ३॥, 

'उननीसवे का ३, बोसवे का ३॥, इक्कौसवे का २, वाइसवे का १॥५ 

चैइसवे' पासनाथ के १५ चौवीसवे' भगवान महावीर के सम्रवसरण की 

छम्बाई १ योजन प्रमाण बतछाई गई है । ह | 

इस अवसविणी कोछ में अनुकम से द्वीव रूप होता आया है । इसी 

प्रकार दूसरे उत्सपिणी काछ में पुनः बृद्धि होती है। उसमें आदि में 

एक योजन लम्बी-चौड़ी तथा अन्त में २४ वे” भगवान के समवसरण को 

१९ योौजन प्रमाण छी लम्बाई होती है। इस प्रकार दोनों समवझ्- 

रण का वर्णन किया जा चुका । वहां पर पांच बेदी तथा चार कोट इस 

प्रकार नव कोट बेदी तथा गली की बेदी को कह्दा गया । इसकी ऊंचाई 

तो भगवान के शरीर से चोगुनी होती है। तथा वहां सिद्धार्थ वृक्ष, चेत्य 

चुक्ष, मानस्तम्म, धजा, वन के वृक्ष, महल, जिनमन्दिर, पर्वत, स्तूप जादि 

इनकी अंचाई अपने-अपने काल सम्बन्ध को लेकर तीथंकर के शरीर से 

बारह शुनी दोती है । इस प्रकार समवदारण की रचना का वर्णन सम- 

ऋता चाहिये। वह सौधर्म इन्द्र की भाज्ञा से कुत्रेर द्वारा निर्मित 

क्रिया जाता है। इस प्रकार श्री भगवान तीथंकर के समवशरण 

के स्वरूप को यथासम्भव शास्त्र के आधार से विवेचन क्रिया 

गया है ! 

इस प्रकार समवशरण की लक्ष्मी से युक्त विराजमान सयोग केवली 

जाम के तेरहवें गुण स्थान में तीथंकर भगवान तथा सामान्य केवछी, 

है 



'त रैण्। 

सर्वशञ, चीवराग, परमद्ितोपदेशक, जो भरद्नन््त भगवान हैं वे देव , हैं, 
और उनका वर्णन इस प्रकार किया है । 

/ - भाषाथे--तीर्थ कर 'केवंली तथा सामान्य केवछी इन दोनों के केवली 

के समान ही गुण स्थान होते हैं, इंस कारण दोनों को भरहन्त कहते हैं । 

यर इस दोनों में इतनी विशेषता है कि सामान्य केवली 'के गन्धकुटी 

'होती है और तीथ 'कर -सगवान के समवशरण आदि महान विभूति होती 

है। क्योंकि वहां पर तीथकर प्रकृति का उदय है। इसमें जात्मा श्रुव- 
घुण नहीं है। इसलिये तीथंकर तथा केवली ये दोनों आत्मा की दृष्टि 

से समान हैं और दोनों ही भरइन्त भगवान हैं । इस प्रकार जो भरहन्तं 
'अगवान हैं वे सम्यग्दप्टि के लिये पूजने योग्य हैं।' इसके अलावा 

अन्य देव सम्यरदुष्टि जीव-के मानने योग्य नहीं वतलाये गये हैँ । ' इस- 

लिये भरहन्त भयवान को देव कहना सम्भव है, दूसरे को नहीं । इसलिये 

चीतराग भगवान ही देव हैं। विशेषकर अरहन्त ही सिद्ध मगवान हैं ।.. 

अरहन्त सिद्ध इन दोनों में इतना ही भेद है. कि अरहन्त भगवान, सिद्ध 

होने के पहले का जो भरहन्त पद् है वह चार घातिया कम के नष्ट. 

करने से हुये हैं, सिद्ध संगवान आठों को को एक साथ नष्ट करते हैं 

इसलिये वे सिद्ध हो गये हैं। पर दोनों में कोई विशेष भेद नहीं है ।' 

इस कारण सूक्ष्मत्व अर्थात अमूतिक्र'भवग्राहन भग्रुरू छघ अव्यावांध इस 

प्रकार के आठ गुण सहित जो सिद्ध भगवान देव हें थेंही पूजने 

थोग्य हैं । | 

धर्म के स्वरूप को बतलाते हैं।-- 

धर्म--उसे कहते हैं कि जो आत्मा को पंच परिवर्तेन रूप शँँसार के 
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दुःखों से निकाल कर बाधा रद्ित भोक्षे सुख रूप उत्तम स्थान में ले जाकर॑ 

धारण करे वही धर्म है । 

भावा्थ-- जो आत्मा को संसार से उ& कर सुख रूप उत्तम स्थान 
में स्थापना करे सो धर्म है इस प्रकार इस धर्म का स्वरूप बतलाया गया 

है। सम्यर्दर्गान का भूल ही धर्म है। मूल का अर्थ यह है कि 
जिस प्रकार मन्दिर के नोचे नींव होती है अथवा पक्ष की जिस श्रकार 
जड़ होती है उसी प्रकार धर्म के वृक्ष का मूठ कारण सम्य्दर्शन है । 
जिसे उस मूल का दर्शन नहीं होता है उसे धर्मी नहीं समझना चाहिये । 

जैसे भूल बिना वृक्ष के स्कन्ध, शाखा पुष्प, फल भादि नहीं होते हैं. उसी 

प्रकार धम का जो मूल है जिनको दर्शन नहीं है, उनको धर्म की 
प्राप्ति कमी नहीं होती है। इस तरद्द वस्तु के स्वरुप को भी धर्म कहा 

है। उसमें वादी प्रतिवादी तथा भ्रत्यक्ष अनुमान से वाधा नहीं आती 

है, इसलिये सम्यर्दर्शन मूल जिनके है” उनके ही आत्मा का स्व्रभाव तथां 

धर्म जानना चाहिये। विशेषाथ ............ । 

संसार में धर्म बहुत से छोग कहते हैं, परन्तु धर्म के यथार्थ 

स्वरूप को तो कोई जानता नहीं । इसलिये उनको असली धर्म की 

प्राप्ति नहीं है । जो जानी अपनी गत्प बुद्धि के द्वारा अनेक 

प्रकार के मिथ्या रूप धर्म की कल्पना करते है. वह प्रत्यक्ष अजुमान से 

वाधित हैं। इसलिये धर्म अ्रमाण रूप उनका कोई यथेप्ठ ज्ञान नहीं है. । 

इसलिये वीतराग देव ने धर्म शब्द का अर्थ विस्तार पूर्वक्त बतछाया है । 

जहाँ नरक,तिर्यज्च,मनुप्य, देव,इस प्रकार चार गति रूप संसारकी आत्माको 

टुड्डा कर अतीन्द्रिय अविनाशी आत्मा को सुख रूप में भर्थात, मोक्ष स्थान 

में विराजमान करे, वह धर्म है। यह धर्म निरचय और व्यवहार रूप दो 

पं आ॥। 
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प्रकार का बतलाया गया है । उस धर्म को चार प्रकार से भी विवेचन किया 

गया है । एक तो वर्तु के खवरूप को घस कहा है, दूसरों उत्तम क्षमादि दस 

धर्म को भी धर्म कहा है, तोसरा सम्यरदर्यान, ज्ञान, चारित्र इन तीनों 

को मी धर्म कहा है. तथा चोथा जीवकी रक्षा रुप दया धम को भी 

चतलाया है। यह चार प्रकार का धम वतलाया गया है। तब नि३चय 

से जो जीव उसको चाधन करके अपनी आत्मा को साथधे बह 

एक प्रकौर जात्मा का घम है। साधन के वाद इन चारों का 

भेंद मिट जाता है। वही वस्तु का स्वभाव है । उच्ची का नाम आत्म 

तत है तथा दर्शन भी उसी का नाम है। इचकिये जीव नामक वस्तु का 

घमाव परमार्थ से ज्ञान रूप चेतचनामयी परिणाम है । यही चेतना स्व 

विकार से रहित होती है । जो छुद्ध माव रूप परिणाम में जा जाता है 

उच्ची का नाम धरम अर्थात् चही शुद्धात्या निश्चय घर्मचाला कइछाचा 

है। इचलिये यहां छ॒ुद्ध चेतना रूप उत्तम श्षम्रोदि दस श्रकार का 

आत्मा का स्वरूप सी णो धर्म वतलाया है, चह्दी अपना स्वभोव है। पुनः जो 

ज्ञान दर्शन तथा चारित्र यह तीन अक्चार का रत्नन्य कहा गंया है इनमें 

जो तीनों का ज्ञान चेतना रूप परिणाम है वही ज्ञान स्वमाव रूप धर्म 

कहलाता है । उसमें यह भी छुद्ध चेतन स्वरूप द्वी हुआ । इसहढिये 

रलत्रय रूप तीन अकार के कहने पर भी एक भात्मा का स्वरूप ही धर्म 

हुआ ओर जहां पर जीव की रक्षा होतो है या स्व-पर का जहाँ कल्याण 

दोता है अथवा क्रोधादि कषायों के निमित्त पर्याय का विनाश रूप मरण 

तथा अनेक संक्लेश रूप जहां दुःख व हों था गपने तथा पर की रक्षा 

करने के लिये अपने स्वसमाव में लीन होने योग्य आत्मा के परिणाम को 

धम कहते हैं। जिसमें कषाय के असाव से अपने निज स्वरूप की प्राप्ति 
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दो ऐसे स्वभाव में लीन होने से अपनी तथा पर की रक्षा होती है। और 

जो अपने स्वरूप में स्थिरभूत न हो तो वहाँ कपाय के उदय से अपने 

तथा पर जीव की हिंसा होती है । इसलिये जीव की रक्षा करने में एक 

आत्मा फा स्माव ही धर्म है। ऐसे शुद्ध द्वव्याथिक निर्वय नय से 

साध्य हुआ, धर्म एक ही प्रकार का है। इसछिये एक वस्तु का स्वसावरुप 

ही धर्म सममना चाहिये। वहां इस प्रकार भात्मा का जो. स्र॒भाव रूप 

धर्म है वह धन के द्वारा खरीदने से नहीं मिल सकता अथवा दान सम्मान 

करने से भी उसकी प्राप्ति नहों हो सकती । यदि कहिये कि दानादि देने 

से.धर्म की प्राप्ति होती है, सो यह भी नहीं है, और न तो धर्म किसी के 

देने लेने से ही प्राप्त किया जा सकता है । जिस प्रकार धन दूसरों के 

हाथ में दिया जा सकता है उस प्रकार धर्म किसी को दिया नहीं ण। 

सफता। और यदि किसी की सेवा सुभ्रूपा करके उसे पसनन््न करके धर्म 

प्राप्त किया जाय तो यद्र भी नहीं हो सकता, तथा महल, मन्द्रि, वन, 

पर्चच, तालाब, छुआं, बावड़ी, तीर्य यात्रा आदि में घूमने मात्र से धर्म नहीं 

मिल सकता । धर्म तो केवछ अपने आत्मा का स्वभाव हे और यह अर्पने 

अन्द्र ही मिल सकता है। जहाँ जो पर में आत्म बुद्धि है उसको छोड़- 

कर अपने ज्ञाता, द्वेप्ठा स्वभाव का अनुसव- करना, श्रेद्धान करना तथा 

अपने शान स्वभाव में ही प्रवर्तन रूप आचरण करना सो धर्म हैं। अथवा 

उत्तम क्षमादि दशलक्षण रूप धर्म है तथा रत्नन्नय रूप धर्म है। जीप 

की दया करना धर्म है। धर्म कहाँ हे १ जो भात्मा का शुद्ध ज्ञान 

दर्शन रूप परिणाम है वह्दी धर्म है।' इसलिये एक भात्मा ही अपने धर्म 

रूप हो गया। अर्थात एक बीवराग स्वरूप तथा शुद्ध ज्ञान दर्शन चेतन रूप 

आत्मा के स्वभाव को ही धर्म समझता चाहिये। यहाँ पर. द्रव्य हम; 
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कारक, भाव, ये तो केवछ निमित्त मात्र हैं। जब आत्मा शयादिक 

विभाव रूप परिणाम को छोड़कर अपने ज्ञान दर्शन रूप स्वभाव को 

प्रहण करके वीतराग रूप में देखता हे तब जिन मन्दिर, जिनग्रतिमा, 
जिनतीर्थ यात्रा तथा दान पूजा, जप-तप, संयम, सहल, वन, परे 

इत्यादि समस्त स्थान धर्मा रूप होते हैं। ' 
भावाथ--सम्यर्दर्शन के बिना इस जीव को कही भी धर्म की प्राप्ति 

नहीं होती हे और सम्यर्दर्शन सद्दित समस्त बाह्य सामग्री जितनी भी हैँ 
वे धम की प्राप्ति के साधन होते हैं। इसलिये भेद् विज्ञान सहित एक 

अपने आत्मा के स्वभाव को ही धरम 'कहा गया है। इस प्रकार द्वव्या- 

थिक नय की अपेक्षा से धर्म का स्वरुप कहा । 

अब आगे व्यवहार धर्म का स्वरूप कहते हैं :--- 

व्यवहर नय की अपेक्षा से धर्म के अनेक भेद हैं। व्यवहार नय 
पर्याय के आश्रित है | और जो पर्याय है वह भेद्रूप है| इस प्रकार जीब 

के पर्यायरूप परिणाम भी भनेक प्रकार के हैं । इसलिये व्यवहार धम्मका 

विवेचन भी अनेक प्रकार से किया गया है। पहां एक देश प्रयोजन के 

निमित्त तथा उसी फो सर्वेदेश रूप फट्दना व्यवहार है । अथवा अन्य पत्तु 

में अन्य का आरोपण फरने को तथा प्रयोजन के निमित्त उसको अन्य 

प्रकार कहना, भी व्यवहार है | ऐसे वह्तु का स्वभाव कहने में उसमें जो 

निविकार चेतना के शुद्ध परिणाम को साधन, करने वाला मनन््द कपायरूप 

जीक का जो शुद्ध परिणाम है अथवा उसकी जो बाह्य क्रिया है. चह सब 
वस्तु के स्वरूप का व्यवद्वार धर्म है'। इसी तरह उत्तम क्षमरादि दृश प्रकार 

म्न्द् कपायरूप भात्मा का जो झुम परिणाम है उसको भी साधन करने 
प्राली जो बाह्य क्रियाये हैं वे सभी उत्तम क्षमा भादि दशलक्षण रूप व्यवहार 
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धर्म हैं। इसी तरह रत्नत्रय में एक आत्मा को दर्शन, ज्ञान चारित्र भेद 

से तीन प्रकार कहा गया है । ऐसे तीन भेद रूप कह्दने वाले रत्नत्रय का 

साधन करने वाछा मन्द कपायरूप आत्मा का जो शुभ परिणाम है. ठसकी 

जितनी भी वाह्य क्रियाये है' वे सभी र॒त्नन्नय रूप व्यवहार धर्म हैँ । इसी 

तरद्द जीव को रक्षा करने के लिये तथा अपनी शुद्धात्मा में छीन द्वोनेके 
ल्यि उनके साधन करने वाले मन्द कपायरूप परिणाम से अपने तथा पर के 

सरण तथा रोग वेदनादि डुःख सम्बन्धी क्लेश रूप परिणाम को नहीं 

होने देने वाली जितनी भी क्रियाये हैं वे समो जीव की रक्षा रूप दया 

धर्म हैं। ये समी व्यत्रद्वार धर्म हैं । इस प्रकार पर्यायाथिक नय को अपेक्षा 

से व्यवद्दार धर्म के स्वरूप को कह्दा। इस तरदइ इन दोनों नयों के द्वारा 

प्राप्त किया गया जो धर्म का स्वरूप है. उ्ते जिनागम में कहा गया है । 

ऐसे धर्म को एक स्वरूप, अनेक स्वरूप कहने से उस स्याद्वाद् नय के श्रति_ 

चस्तु के स्वरूप में विरोध ,नहीं आता है। इसलिये निश्चय करके तो 

अपने ज्ञान दर्शन स्वरूप में आचरण करना ही सच्चा धर्म दे और व्यव- 

हार नय की अपेक्षा इस आत्मा के खछूप कौ साधन करनेवाली जो वाह्य 

क्रियायें हैं वे दूसरे व्यवद्ार धर्म कहलाती हैं । ऐसे निएचय और व्यचह्वार 

दोनों प्रकार के घर्मों का स्वछप जानना | यहाँ इतना विशेष रूप है कि 

जो निरचय और व्यवद्वार दो भेदरूप धर्म का स्वरूप कहा गया है उन 

दोनों प्रंकार के धर्मों के विषय में एक वीतराग रूप सम्यरदर्शन का छाम 

हुए विना सभी बाह्य कियायें हैं. भोर बाह्य कियाओं से यवार्थ धर्म की 

प्राप्ति नहीं हो सकती । जब तक अपने अन्तरंग में दीतराय. रूप भावना 

न हो तव तक जितने भी बाह्य साधन, जिनमन्दिरि, जिनतीथंयात्रा, 

इत्यादि धर्मेश्थान में दान, पूजा, जप, तप, संयमादि जो छुभ क्रियायें कही 
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गई हैं वे सभी क्रियाये शुभराय रूप- होकर धुण्यवंध के कारणरूप होती 

हैं; । परन्तु भेद विज्ञान रूप निज स्वरूप की, प्राप्ति के बिना इन क्रियाओं 

से धर्म का लाभ नहीं हो सकता। इसलिये जब यह आत्मा अपने अन्तरंग 

में सम्यग्दर्शन सहित वीतराग रूप होता है" तब 'बीवराग के साथ-साथ 

बाह्य क्रिया जिन मन्दिर -तीथेयात्रा आदि समस्त स्थानों में धर्म फी 

प्राप्ति होती है! | इसलिये समस्त धर्मों का मूल कारण अपने आत्मा का 
स्वभाव रूप सम्यरदर्शन ही है।। इस प्रकार आत्मा का स्वसाव रूप धर्मका 

स्वरूप समझना चाहिये । इस प्रकार निद्चय और व्यवहार धर्म का वर्णन 

किया गया । े 

अब आगे गुरु का लक्षण कहते हैं :-- 

श्री समन्तभद्राचाय ने अपने र॒त्नकरण्ड श्रावकाचार में इस प्रकार 

कहा है' कि --- 

विषयाशावशातीतो निरारम्मोषुपरिग्रहः । 
ज्ञानध्यानतपो रक्तस्तपस्वी स प्रशस्यते ॥ 

जो विषयों की भाशा, भारम्भ तथा.परिगह से स्वंथा रहित रहकर 

ज्ञान, ध्यान जौर तप में छीन .रद्ते हैं. वे ही आगम में तपरबी 
कहलाते हैं । 

यदि विचार करके द्रेखा जाय तो गुर भी देव हैं, अरहन्त भी हैं। 

क्योंकि मोक्ष मागे के उपदेष्टा केवल भरहन्त भगवान ही हैं। भतः गुरु 

को दी अरहन्त ,मगवान् का स्वरूप समझना चाहिये। अरहन्त भगवान् के 

पश्चात् छद्मस्थ ज्ञान के - धारी निभ्न न्थरूप द्गिम्बर मुद्रा को धारण करने 

वाले गुर ही होते है" कहा भी है कि+ .. * "' 
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संप्रत्यस्ति न केवली कलियुगे त्रेलोक्यरक्षामणिः | 
' तद्गाचः परमाइच सन्ति भरतक्षेत्रे जगद्योतकाः | 
, सद्रत्नत्रयधारिणों यतिवरास्तासां समालम्वनम् ! 
तत्पूजा जिनवाक्यपूजनतया साक्षाज्जिनः पूजितः ॥ 

, इस कलिकाछ में तीन छोक के रक्षक श्रेष्ठ केवली सगवान नहीं है. 
भरतद्षेत्र में केवल जगत् को प्रकाश करनेवाले श्री केवली भगवान के वचन 

ही मौजूद है” और सम्यग्दशनशज्ञान चारित्र को घारण ढिये हुए श्रेष्ठ साधु 
हैं। वे साधुजन उन मगवान के वचनों के आश्रित हैँ। अर्थात् उन्हीं भग- 

वान् के चचनों को अह्ण करके समस्त संसार में प्रकाश करते हैँ। भतः 

ऐसे श्रेप्ठ यतीखरों की पूजा करने से भगवान के बचनों की पूजा करनेके 

समान पुण्य अआप्त होता है । भर्थात् उनकी पूजा से साक्षात् जिनेखबर की 

पूजा करने के समान फल प्राप्त होता है | ये साथ्ठ भरहन्त भगवान के एक 
देशपने सम्यरदर्शन, ज्ञान, चारित्र रत्नन्नय रूप घधम्मको प्राप्त किये हैं। 

इसलिये ये साधु सवेदा -संवर--निर्जरा रूप मोक्षके करण हैं। ऐसे अर- 

इन्तदेवके समान ही एक देशपना प्राप्त हुए मुनि सी निरदौप हे । इसलिये 

वे मुनि भी भगवान् के परमागमके अनुसार ही मोक्षमागके यथार्थ स्वरूपका 

उपंदेश करने वाले है” । इसलिये वे मुनि सच्चे गुरु है'। ऐसे गुरुओं में 
जो गुण है' उन गुणों का वर्णन नीचे किया जाता है । _* 

गुरुओँ के गुण इस प्रकार हैं :--- 

अद्विसा; सत्य, अचौये, ब्रह्मचयं और अपरिग्रह ये ,पाँच महाव्रत हैं । 

ईर्या समिति, भाषा समिति, एपणा समिति, आदाननिक्षेपण ,समिति, 

उत्सग समिति ऐसे ये पाँच प्रकार की समितियाँ हैँ । साम्रायिक, स्तवन, 

बन्दना, प्रतिक्रमण, श्रत्याख्यान, , कारयोत्सग ये छुः प्रकार की आवश्यक 
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क्रियायें हैं । स्पशेन, रसना, प्राण, चक्षु, श्रोन्र ऐसे पाँचों इन्द्रियों का 
निरोध करना, अदन्तधावन, अस्नान, केशछुघन, भूमिशयन, एक वार, 

आहार, खड़े होकर आहार लेना नपम्मत्व | इत्यादि समस्त मिकत कर कुछ - 
२८ मूऊ गुण हैं; तथा शहद, क्षेत्र, वस्तु, द्रिण्य, स्वणें, धन, घान्य, दासी, दास, 
कुप्य अर्थात् भाण्ड वर्तेन ऐसे दश प्रकार के वाह्य परिअद्द हैं। और द्वात्य, 
रति, भरति, शोक, मय, जुग॒ुप्सा, मिथ्यात्व, बेदू, क्रोध, मान, माया, 
लोस, राग, हेप इस प्रकार चौद॒द अन्तरंग परिग्रह हैँं। ये दोनों २४ 

अकार के परिभ्रह हैं। मुनिजन इन चौंदीसों प्रकार के परिग्रहों से सर्वथा 

रहित रहते हैं । 

आगे चौरासी लाख उत्तरगुण का मैद कहते हैं : - 
अहिंसा, सत्य, अचौय; तअह्मचय तथा अपरियग्रह ये पाँच महावृत्त और 

'एक इन्द्रिय निरोध, तथा मार्दव, आजंव, सत्य, शौच ये चार प्रकार के धर्म 
१ हास्य, २ रति ३ भरति, ४ भय- जुग॒प्सा, ५ अज्ञान, ६ सम्यकत्व, ७ प्रमाद, 
< मनशुप्ति, ५ बचनगुप्ति तथा १० कायथुप्ति ये कुछ मिल कर २९ भेद 

होते हैँ। अतिक्रम, व्यत्तिक्रम, अतिचार, जनाचार ये चार अतिचार, 
इनको उपयुक्त २१ में गुणाकार करने से ८४ भेद होते हैं। ऐसे ८४ भेद 
को पृथ्वी, जल, वायु, एक प्रत्येक बनस्पति, एक साधारण वनस्पति; 
एकेन्द्रिय, एक तेइन्द्रिय, एक चतुरिन्द्रिय, एक पाँच इन्द्रिय इन षटकाय 

जोडों की रक्षा ये दश भेद् हैं । इनको स्पेन, रसना, प्राण, 'चक्षु, श्रो्न, 
सन, वचन, काय, आयु और झ्वासोच्छवास इन दश अरकार के श्रा्णों को 
परस्पर में आरम्म के घात से रहित गुणाकार करने से कुछ १०० भेद 

हये। पूर्वमे जोः८४ भेद कहे गये : हैं, उनको परंघ्पर में शुणाकार करने से. 
८४० ० भेद् हुये। इनमें स्त्री संसर्ग, पुप्टरस, गन्धमाछा, सुन्दर-दौणा, 
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आभूषण, वीनावादितन्न का श्रवण, धन का संग्रह, कुशील संसर्ग, राज॑-सैचा, 
रात्रि गयन दश प्रकार के शीर्ठों का गुणाकार करने से कुछ ८४००० 

भेद हुये । ;ः 

इन चौरासी हजार भेदों को आलोचना के दश दोपों से रहित ग॒ुषा- 

कार करने से कुक आठ छाख चालीस हजार ( ८४०००० ) भेद हुये । 
पुनः आठ छाख चालीस दणार भेदों में दक्ष प्रकार के प्रायरिचत्तों से गुणा- 

कार करने से कुछ चौरासी छाख ( ८४००५०० ) भेद हुये। इस प्रकार 
चौरासी छाख उत्तर भुण के भेदों का वर्णन किया गया । 

आगे अठारह हजार शील के मेदों का वर्णन करते हैं :--- 
शील दो प्रकार का है । एक तो पर-द्वव्यों के संयोग के अभाव की 

अपेक्षा से है और दूसरा स्त्री संस्ग के अभाव की भपेक्षा से है। उसमें 

जो प्रथम पर-द्वव्य के संयोग के भभात्र की अपेक्षा से कहा गया है । वह 

मन, वचन तथा काय की अपेक्षा से तीन प्रकार क्ना है। जिसके कृत, 

कारित तथा अनुमोदना ये तीन भेद हैं। इन तीनों को' प्रहले के तीन में. 

शुणाकार करने से कुछ ५ भेद द्वोते हैं । इन ९ भेंदों को आहार, भय, 

मैथुन और परिग्रह्ठ इन चार से ग्रणाकार करने से कुछ ३६ भेद होते'हैं | 

इन ३६ भेदों को स्पशेन, रसना, प्राण, चछु और श्रोत्र इन पाँच - इन्द्रियों 

से गुणाकार करने से कुछ १८० भेद हुये । पुनः इन एक सौ अस्सी भेदों 

को पृथ्वी, जल, भरिन, वायु और एक प्रत्येक वनस्पति, एक साधारण: 

वनस्पति, दोइन्द्रिय, तेइन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय और पंचेन्द्रिय इस १९ श्रकार हिंसा 

के भेद. से गुणाकार करने से कुल १८०० भेद हुये। इन ,१८०० भेद में 

उत्तम, क्षमा, म्रादव, आजंब, सत्य, शौच, संयम, तप, त्याग्र,.भार्किचन्यः 

और तव्रह्मचये,इन दश प्रकार के भेदों से- ग्रणाकार करने से कुछ १८०००: 
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सेद् हुये । इस प्रकार पर-हृब्य संयोग की' अपेक्षा १८००० भेद् सहित 

जो जीष का भात्मा के साथ विभाव परिणाम होता है. उसके अभाव.से 

जीव के अठारह हजार जो शील के भेंद होते हैं सो निइचय ब्रह्मचय है. । 
आत्मा में रमण करने को अह्म चये कहते हैं । इंस प्रकार निश्चय शील के 
अठारिह्ट हजार भेदों का स्वरूप जानना । | 

आगे स्त्री संसर्ग के अमाव की अपेक्षा अठारह हजार शीलकै 

मैदों का वर्णन करते हैं :--- ह 

स्त्री दो प्रकार की होती हैं । एक चेतन और दूसरी गचेतन । इनमें 

तिय॑चिनी, मनुप्यनी तथा देवांगना ये तीन भेद: दोते हैं। इनमें मन 

वचन वथा काय इन तीनों से गुणाकार करने से ९ भेंद् हुये । इन ९ भेदों 

को कृत, कारित तथा अनुभोदना से ग्रणाकार करने से कुछ २७ भेद् हुये । 

उनका पाँच इन्द्रियों से गुणाकार करने से १३५ भेद होते हैं। एक द्रव्य- 

स्त्री और दूसरी भावस्त्री इन दोनों के शुणाकार करने से २७० भेद् हुये । 

इन ४७० भेदों फो आहार, भय, सेथन और परिश्रह इन चारों के गुणाकार 

करने.से कुछ १०८० भेद् हुये । पुन" १०८० भेद् को अनंन्तानुबन्धी,- 

भप्रद्माख्यान, प्रत्याख्यान, संज्ज्वलम, क्रोध, मान, माया, छोभ इन १६ 

कंपायों को गुणाकार करने से १७२८० भेद हुये। ऐसे १७२८० प्रमाण 

चेतन स्त्री के भेद हुये । | 

आगे अचेतन स्त्री के सात सी बीस (७२०) मेद को कहते हैं ;--- 

।. अचेतन स्त्री के तीन भेंद हैं +-एक ,काप्ड-रूप, दूसरा पाषाण-रूप और 

तीसरा चिन्न-रूप । इन तीन प्रकार की स्त्रियों को मन. तथा काय:से 

गुणाकार फरने पर ६ हुये । इसमें अचेतन .स्त्री सम्बन्धी वचन की प्रदृत्ति 
... न हो वहाँ -मन औरं काय इन दो के सम्बंन्ध से संस होता है, इसीलिये 
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यहाँ ९५ भेद न कह फर केवल ६ भेद् कद्दा गया है । छत, फारित तश्ा 
अनुमोदना इन तीनों के गुणाकार करने से १८ भेद् हुये । पुदरः १८ भेदों 

को पाँच इन्द्रियों से गुणाकार करने पर ९० सेंद हुये । इन ९० शेंदों दो 

एक द्वव्य स्त्री और दूसरी भाव-स्त्री इन दो से गुणाकार करने पर १८० 

भेद हुये । इनको क्रोध, मान, माया तथा छोभ इन चार कपायों से शुणा- 

कार करने से ७२० भेद् भचेतन स्त्री के हुये । अचेतन स्त्री के ७२० भेद 

'कहें गये हैं । इनको पहले कहें गये चेतन स्त्री के १७२८० भेदोंभें मिलाने 

से कुछ अठारह हजार (१८०००) भेद् हुये । ऐसे चेतन तथा अचेतन इन 

दो प्रकार की स्त्री के संसग से १८००० भेद््-रूप जीव के विभाव परिणाम 

होते हैँ । ये विभाव-रूप भात्मा के जो परिणाम हैं, उनका त्याग ही 

त्रह्मचय है । इसलिये स्त्री संस्ग के अमाव की अपेक्षा से १८००० भेदों फो 

कहा । यह १८००० शील से युक्त ही आत्मा का स्वभाव है । इस प्रकार 

१८००० शील, २८ मूछयुण और ८४००००० छाख उत्तर गुण का पालन 

करनेवाले और अन्तरंग और चहिरंग २४ श्रकार के परियग्रहों से रह्दित 

दिगम्बर निर्मन्थ सुनि ही शुरु बनमे के योग्य हैं। इस प्रकार निरभरन्थ 

द्गम्बर जो मुनि हैं वे सामान्य . और विशेष-रूप से दो अकार के हैं । 

शक आचाये, उपाध्याय और साधु के भेद से तीन. प्रकार के हैं । उसमें 

जो आचार्य हैं, उनके कुछ छत्तीस मूल गुण होते हैं। उपाध्याय के प्चीसत 

मूल गुण होते हैं और सर्वसाधु के अट्ठाइस मूल गुण दोते हैं। 

आगे आचार्य के छत्तीस गुण का वर्णन करते हैं :-- 

अनशन, अवमोदय, वृतपरिसंख्यान, रसपरित्याग, विविक्तशय्यासन, 

कायक्लेश, प्रायरिचत्त, विनय, वेयाद्त्य, स्वाध्याय व्युत्सग और ध्यान ये 
दारह प्रकार के तप और उत्तम क्षमा, मादव, आरजव, सत्य 'शीच, संयम, 
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द्वप त्यांग तथा आक्किचन्य और त्रह्मचय ये दश प्रकार के धर्म; सामायिक, 

स्तवन, वन्दना, अतिक्रमण, प्रत्याख्यान तथा कायोत्सग ये छुः जावस्यक 

क्रिया; मन, चचन तथा काय ये तीन ग्रप्ति तथा दशनाचार, ज्ञानाचार, 

चारित्राचारं, तपाचार और वीर्याचार ये पाँच आचार ये सब मिल कर 

आचाये के छत्तीस मूल ग्रुण हुये । 
- मावाथ--आचाये के वारइ तप, दश धर्म, छः आवस्यक, तीन गुप्ति 

और पाँच गाचार ये छत्तीस मूछ गुण हैं । 

आगे उपाध्याय के सूल गुण कहते हैं +-- 

११ अंग, १४ पूर्व ये उपाध्याय के ९५ मूल गुण हूं । 
भावाथ--जो मुनि ११ अंग और १४ पूर्व का पाठी होता है, वह 

ठपाध्याय है। इस प्रकार उपाध्याय के कुछ २५ मूल गुण हुये । 

साधु के सूल गुण :-- 

पंच मद्ावृत, पाँच समिति, छः आवश्यक, पाँच इन्द्रियनिरोंध, 

अदन्तधावन, अस्नान, केशलुंच, भूमिशयन, खड़े होकर आहार, एक भुक्त, 

अचेलल, ये २८ मूल गुण साथु के होते हैं । 

इस प्रकार सिन्न सिन्न आचाये के ३६ मूल ग्रुण, उपीध्याय के २५ 

मूलगुण तंथां साधु के २८ मूल्गुण द्वोते हैं । इसमें इतनी विशेषता समम्कनी 
चाहिये कि यह परिपाटी मूल-संघ आम्नाय की है। ऐसी भूछ-संघ को 

प्रिपाटी के अनुसार जो २८ मूल्युण सहित हो वह्दी सुनि वन्द्ना के योग्य 

है, किन्तु इन २८ मूल्णुणों में यदि १ गुण सी कम हो तो उसे केवल 

वेषधारी मुनि समम्झना चाहिये । 

सावाथं--जिन सुनि में २८ मूल्गुण हैं, वह यथार्थ गुरु है और वह 
मूल्युण आंचारयय, उपाध्याय और सर्वंचाधु इन तीनों में है। अर्थात् ,इन 
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'पीनों में मूछग्रण की अपेक्षा से कोई भेद नहीं है । इस प्रकार से इन गुणों 
से इनके बाह्य चिन्ह व्यक्त होते हैं। पाँच मद्दावत, पाँच समिति, तीह 
गुप्ति तया तेरह प्रकार के चारित्र अपनी-अपनी -शक्ति के अनुसार सभी को 

समान होता है । और मूलगुण तथा उत्तर गुण मी. समान-हप से होता 
है, सभी उपस् सी समान-झूप से सहन करते हैँ। इनका भाद्ार-विह्ार 

भी समान होता है ओर सम्यरद्शन, सम्यस्तान तथा सम्यकचारित्र रत्नन्नय 

रूप ध्यानाध्ययन सो समान रूप से होता हे । कपाय को जीतना, 

इन्द्रियों की वासना को वश करने आदि क्रियायें समरान-हूप से हँ। इन 

तीनों में समानता पाई जाती है; अतः ये तीनों शुरु हैं। आचार्य में 
'विशेपता यह है. कि वे पाँच आचारों को स्वयं आचरण करें तथा अन्य को 
भी करावें एवं अन्य में छगे हुये दोषों की शान्ति के लिये उन्हें ्रायर्चित्त 

भी दें । इस प्रकार पंचाचार में जो प्रवीण हूँ वे आचार्य हैं। उपाध्याय में 

यह विशेषता है कि वह मुख्यता से शिप्यों को शास्त्र पढ़ाते हैँ तथा स्वयं 

भी पढ़ते हैं। भोर वे वादित्व, वाग्मिल, कवित्व तथा गमकत्व, इन चार्रों 

चिद्याओं में भत्यंत प्रवीण होते हैँ । अतः उन्हें उपाध्याय कहते हैँ । 

साधु - साथु उन्हें कहते कि जो मुख्य करके र्लत्रय मोक्षमार्ग को 

साधन करें । दीक्षा-शिक्षा आदि उपदेश-रूप क्रियाओं में इनकी प्रधानता 

नहीं रहती । अतः ये अपने स्वरूप के साधन में सदा तह्लीन रहते हें 

इस प्रकार आचार्य, उपाध्याय तथा सर्वेसाधु इन तीन भेदों से निर्भन्थ 

दिगन्वर मुनि होते हैं। इसके अछावा अन्य वेपधारी, बृतरहित, परिश्रह 

सद्दित, विपय-कपाय से मलिन जो गुरु हे वे गुरु नहों हूं। इस प्रकार गुरु 

का पर्णन समाप्त हुआ । 

भावाथ--सर्वज्ञ, बीतराग, परमद्वितोपदेशक इन तीन विशेषणेसि युक्त 
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अरहन्त भगवान का स्वरूप जानना चाहिये! उस भगवान की जो वाणी 
है बही शास्त्र है और उसी शास्त्र के अनुसार चारित्र को आचरण ' करने 

पाले जो लोग हैं वे ही गुरू हैं। इस तरद्द देव-मढ़ता, * शास्त्र-मढ़वा 

'तथा गुछ-म ढ़ता रहित सच्चे देव, शास्त्र तथा गुरू का श्रद्धान करने वाले 

'सम्यरदष्टि को अमढ़ दृष्टि कहते हैं। - भपनी जात्म शक्ति के लिये शक्ति 

को बढ़ाना उपगृहन है । वहां यदि पर सम्बन्धी कोई दोष हो तो उसे 

अपनी शक्ति के अनुसार हटाने की कोशिश करनी चाहिये। सम्यरदर्रन 

ज्ञान चारिन्र को वढ़ाने की इच्छा करना दी उपगृूहन कहलाता है । उसको 

'उपगुण अथवा उपगूहन कहते हैं। अन्य के दोष को ढकने 'को उपयगूहन 

'कद्दते हैं । जो महुष्य धम से च्युत हो उसको धम में पुनः स्थिर करना 

स्थितिकरण है। अपने कम के उदय से कदाचित श्रद्धान तथा क्रिया 

रूप चारित्र छूटने की सम्भावना देख कर अपने पुरुपार्थ के द्वारा श्रद्धान 
कराना अथवा दुढ़ बनाना अर्थात धर्मी पुरुषों को धम से चलायमान देख- 

कर उपदेश के द्वारा तथा आजीविका के द्वारा अपनी 'शक्ति के अजुसार 

दीन दुःखियोँ फी सहायता करके उन्हें धर्म में लगाना ही स्थितिकरण 

'कहलाता है । 

वात्सल्यः--निसमें भरइन्त सिद्ध तथा प्रतिबिम्ब चेत्यालय, जिन- 

'मन्द्रि तथा म् नि आजिका श्रावक श्राविका इस प्रकार चार प्रकार के #ंघ 
तथा इसके प्रति विनय 'तथा प्रेम के साथ वात्सल्य भाव रखना डी उचित 

है। जिस प्रकार नौकर मालिक के साथ अ्रेमपू्वेक व्यधहार करता है 

उसी तरह धम तथा धर्मात्मा के प्रति प्रेम का व्यवहार रखना ही उचित्त 

है जिस प्रकार गाय एवं बछुड़ा । ै 

प्रभावनाः--धर्म को उद्योत फरने फो ही प्रभाववा कहते हैं। जहां 
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अपनी भात्मा का रत्नत्रय रूप आभूषण से युक्त अथर्ति ज्ञान दर्शन में 

आत्मा का प्रकट करने के लिये हमेशा देव गुरु तथा शास्त्र की प्रभावनों 

करना वथा बाह्य दान तप सगवान की पूजा विम्ब-प्रतिष्ठा विद्या इत्यादि 

के अतिशय को बढ़ाने के लिए धर्म की महिमा को प्रकट करना अर्थात 

जिन धम की सहिमा को प्रकट करने से सम्यरूप्टि के प्रभावना नामका 

भाठवां गुण प्रकट होता है। इस प्रकार के आठ श्युण जिनमें प्रकट हों 

उनको वीतराग कहते हैं। जिनमें यह आठ ग्रुण हों वहीं सम्यरद्र्रनि 

की उत्पति का कारण है । इसलिए यद्द प्रमावना अंग सम्यर्दर्शन के 

वाह्य चिन्ह हैं। -इस प्रकार सम्यस्यद्शन के आठ अंग के विषयों का 

वर्णन किया । 

' सम्यग्टृष्टिकी पहिचान के लिये चार चिन्हों को बतलाते हैं। 

प्रशम, संवेग, अनुकम्पा, भास्तिक्य, इस प्रकार के चार चिन्ह पहले 

सराग सम्यक्त् के हैं । आगे वीतराय सम्यत्तव को बतछाते हैं । 

जहां चीचराग सम्यवत्व होता है उसमें प्रशमादि चार शुण अवश्य 

होते हैं । वह केवली तथा सिद्ध सगवान को ही होता है। अन्य को 

नहीं | इसलिए वह अपनी भात्मा के परिणाम से ही जाना जाता है । 

प्रशमादि गुण का अधिकार हे ही नहीं । इस प्रकार दूसरे वीतराय सम्यक्त 

, के स्वरुप को वत्तलताया हे । 

भावाथे - इस तरह एक सराग सम्यक्त्व और दूसरे वीतराग सम्यत्तव 

यह दो भ्रकार के हैं । इसमें पहले सराग सम्यत्तव चौथे गुण स्थान से लेकर 

क्षीण कपाय तक रहता है। यह नव गण स्थान में छुद्मस्थरूप संसारी जीव 

को हो द्वोते हैं । वह बीतराग सम्यत्तव जो है वह केवछी तथा सिद्ध 

भगवान को ही होता है । यहा पर इतनी विशेषता है कि पहाँ सम्य- 

(० 
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दर्शन के औपशमिक क्षायोपशमिक तथा क्षायिक इस प्रकार के तीन 

भेद्.जो कहे है' उसमें से एक उपशम एक क्षयोपदाम यह दो सम्यक्त्व 

सरांग रूपी है' | तीसरा जो क्षायिक सम्यक्त्त है वह वीतराग रुप है । 

इसलिये क्षायिक संम्यकत्व एक सराग एक वीतराग इस प्रकार के दो 

भेद रूप है! । इसलिये दर्शन मोह से रहित तल्ाय का श्रद्धान रूप जात्मा 

का जो परिणाम है वह सम्यर्दर्शन है । इस' प्रकार दूसरे सूत्र में तत्वाथ, 

का श्रद्धान् रूप सम्यम्दर्शन का लक्षण वर्णन किया गया है । ऐसा कहने 

पर यहां पर कोई अन्य मार्गी प्रदन कर सकंता है कि भपनी इच्छा से 

ही श्रद्धान करना क्या सम्यरदर्शन है ? कर्मके परिणाम को भी सम्यरद्र्रन 

कहा जायगा । वहाँ तत्वाथ श्रद्धान कहने से उनका मी निराकरण हो 

जायगा | इसलिये तत्वाथ ही सम्यगदर्शन फहलाता है | इस प्रकार शिप्य' 

की शंका करने से आचाय उत्तर देते है कि :-- 

सूत्र - तन्निसर्गादधिगमाद्वा श)प्रथम सूत्र 9 कद्दा गया जो संम्यरद्- 
न है वह अन्य के उपदेश बिना अपने स्वभाव से ही उत्पन्न होता है 

और वह निसगज सन्यददर्शन कहलाता है । जा किसी अन्यके उपदेश 

रूप अथ के ज्ञान से सम्यक्त्व हो तो वह भधिगमज नामक दूसरा सम्यक्त्व 

है | ऐसे निसमंज और अधिगमज नामक दो प्रकार के सम्यर्दर्शन 

कहलाते हैं । 

भावषा्थ--पहले सूत्र में तत्वार्थ के श्रद्धान रूप जो सम्यदर्शन है सो 
निसर्गंज और पर के उपदेश से जो संम्यर्दर्शन होता है वह दूसरा अधि- 

गमज नामक सम्यदर्शन है । 

प्रश्न--निसर्गज सम्यस्द्शन में अथे का ज्ञान हे कि नहीं ? 

यदि हे तो यह भी अधिगमज ही हुआ। अतः इन दोनों में भी 
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भेद नहीं हुआ ? और यदि अथे का ज्ञान नहीं है तो उसके 
जाने बिना तलाथ का श्रद्धान कैसे हो सकता हे ? इसलिये 
मितसरयंज सम्बन्दशन का अभाव आता है और तब एक अधिग- 
मजपना ही स्थिर रहता है । 

उत्तर-यहां पर यह दोष नहीं है, क्योंकि दोनों दी सम्यर्दर्शन की 

उत्पत्ति में अन्तरंग हेतु जो. दर्शनमोहका उपदम, क्षय तथा क्षयोपशम 

ये तीन भेंद हैँ वे दोनों ही प्रकार के सम्यक्त के समान रूप से द्वी होते 

हैं। और इसके द्वोते हुए जो बाह्य पर के उपदेश बिना तलार्थ का श्रद्धान 

दोता है वद्द निसर्गज सम्यर्दर्यान है और जो पर के उपदेश पूर्वक तत्वार्थ 
का श्रद्धान हो वह दूसरा अधिगमज सम्यर्दर्शन है । इस प्रकार दोनों 

सम्यक्त्त में वाद्य निमित्त की अपेक्षा भेंद् जानना चाहिये, किन्तु भय का 

ज्ञान दोनों सम्यक्त में पाया जाता हूं । इसलिये एक निसर्गज और दूसरा 
गधिगमज ये दो भेद्रूप सम्यग्दर्शन होता हैं। अथवा जेसे संसार में सिंह 

मे क्ररता, शारदूल में झरवीरता, गौदड़ में कायरता तथा सर्प में दुष्टता 
भादि क्रिया स्वमावसे ही पायी जाती है यानी वह किसीके उपदेशसे नहीं 

होती, परन्तु इस विपय में भी कर्म का उदय कद्दा जाता है। इसलिये 

जो पर के उपदेश बिना पूर्व कर्म के निमित्त से श्रवृत्ति हो उसको निसर्गज 

कहते हैं । इसी तरह यहाँ भी जो परके उपदेश बिना भात्मा के दर्शन 

मोह का उपशम, क्षय और क्षयोपशम से ही स्वपर तत्व का भेंद् विज्ञान 

होता है उसको निसर्गज सम्यग्दर्शन कहते है' और जो पर के उपदेश से 

तत्वार्थ का श्रद्धानरप भेद विभान दोता है वह अधिगमणज सम्यरदर्शन 

है। इसलिये इन दोनों सम्यर्दर्दानों में शब्दभेद है, अर्थ भेद् नहीं । 

प्रशन--हस चृत्र में जो 'तत! शब्द है वह पूर्व सूतरमें सम्वस्दर्शन 
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का भहण करने के (लिये किया गया है जो इस सूत्र में 'ततः झच्दके 

बिना भी तो इस ग्रकरण के व् से सम्बगदशन का थहण होता 
हैं ।अतः इस यूत्र में पुनः ततू? शब्द का भ्रह्ण किस लिये 

किया गया ? से 
उत्तर- यद्द तो सत्य हे कि पहले सूत्र से मी मम्यर्दर्शन का अहण 

दोता है, परन्तु यहाँ जो मोक्षमार्ग का प्रकरण है सो मोक्षमार्ग प्रधान 

रूप से है। इसलिये ततू शब्द के बिना मोक्षमार्ग के अह्ण होनेका प्रसंग 

थाता है । इसलिये उसके प्रसंग को दूर करने के लिये यहाँ पर ततू शब्द् 

का अद्वण किया गया है । अथवा ज्ञान, चारित्र इन दोनों के हेतु नहीं 

बनते । अतः यहां भी इस सूत्र में तत् शब्द का अह्ण किया गया है 

और केवल ज्ञान तो भ्र॒तज्ञान पूवेक ही होता है । इसलिये इसमें निसर्गज- 

पना नहीं सम्भव है । अतः केवल ज्ञान तो अधियमज ही है । और जो 

भ्तज्ञान है बह भी अधिगमज द्वी होता है इसलिये अन्य के उपदेश से 

श्रृतज्ञान की प्राप्ति होती है और जो खयं बुद्धि से विशेष रूप भ्र् तज्ञान 
होता है सो भी पहले भव के उपदेश से दी होता है। इसलिये वहाँ भी 

निसर्गजपना सम्भव नहीं है । अथवा समस्त संसारी जीवों के नियम से 

मति पूवेक ही श्रृतज्ञान की प्राप्ति होती है। इसलिये श्र तशान को भी 

अधिगेमज ही जानना चाहिये। और मति, अवधि तथा मनः पयय ये तीन 

शान जो हैं वह निसर्गज ही है। इसलिये एक पर के उपदेश बिना अपने 

स्वमाव से ही उत्पन्न होता है । भतः इनके अधिगमजपना नहीं बनता 

और जो धारित्र है सो तो अधिगमज ही है। इसछिये ये भर तश्ञानपुर्वेक 
होते हैं। अतः चारित्र सी अधिगमज ही जानना चाहिये । 

भावार्थ--मतिज्ञान, अवधिज्ञानं और सनः पर्यय ज्ञान ये तीन ज्ञान 
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तो निसर्गज ही हैं और श्र् तत्ञान वथा केवलज्ञान ये दो अधिगमज दी हैं । 

पुनः चारित्र भी अधिगमज रुप. ही दोता हैं ऐसे ज्ञान तथा चारिनके विपय 

सेंनिसर्गज, अधिगसज, के भेदको जानना जेंसे सम्यग्दर्गनके विषयर्म मिसर्गज 

तथा अधियमज रुप दोनों हेतु सम्मव हैं वेसे ज्ञानके पृथक २ भेदों में तथा 

आरित्र के विपय मेँदोनों हेतु सम्मव नहीं है । अतः यहां मोक्ष मागे के 
सम्बन्ध को दूर करने के लिये इस सूत्र में ततू शब्द का अद्ण किया गया 

है ! इस प्रकार तत् शब्द अ्रहवण करने का प्रयोजन समभना चाहिये । 

प्रझ़न--निसर्गज नाम भी ज्ञान का है और अधिगमज नाम 

भी ज्ञान का है | तो ज्ञान ही से सम्यकक्त उत्पन्न होना पिद्ध 

हुआ | अतः ज्ञान ही सम्यक्त्त उपजने का कारण रूप हुआ और 

सिद्धांत ऐसा है कि जो सम्यन्दर्शन, और सम्यस्ग्ान ये दो युगपतू 

यानी एक्र काल में होते हैं, सो वहां विरोध आता है। यह केसे ? 
उत्तर--जो सम्यर्दर्शन की उत्पत्ति में ज्ञानावरणीय कर्मका क्षयोपशम 

है वह वाहय परोपदेश से भी पहले होता है और उससे सम्यरद्शन उत्पन्न 

दोताहै । ऐसे पहले ज्ञानावरणीय कम के क्षयोपशम से पीछे सम्यक्त्व 

होताहै । तब ज्ञान भी सम्यम्त्वान नाम प्राप्त होता है । इसलिये सम्यर्दर्रान, 

सम्यस्त्ान इन दोनों के एक काछ होने में कोई विरोध नहीं भावा । 

प्रश्न--जों सम्यन्दर्शन की उत्पत्ति में दशेनमोंह का उपशम 

आदि अन्तरज्ज हेतु कहे हैं वे सभी जीचों के सदा काल क्यों 

नहीं होते ? । | 
उत्तर--जो दर्शन मोद्द का उपशम, क्षय तथा क्षयोपशन ऐसे तीन 

कारण कहे हैं वहां उनके भी प्रतिपक्षी द्रव्य, क्षेत्र, काछ, भाव ऐसे चार 

बाह्य कारण हैं । अतः जब अम्तरन्न और बाह्य ये दोनों कारण मिले तब 
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सम्यग्दर्शन की उत्पत्ति होती हैं | वहाँ जो जिनेन्द्र का प्रतिविम्ब भादि है 

सो द्रव्य है। क्षेत्र यानी भगवान् का समवसरण भादि जो है सो क्षेत्र है । 

काल यानी जब संसारी जीव के चतुगंति में भ्रमण करने रूप अद्धेपुदूयल 

प्रावतेंन प्रमाण शेप रहा हो यानी इससे अधिक संसार न हो सो काल है । 

भाव अर्थात् अधःकरण अपूर्वकरण तथा अनिशृत्तिकरण रूप जीव के परि- 

णाम थो हैं सो भाव है । इस प्रकार द्रव्य, क्षेत्र, काठ, भाव रूप जब वाह्य 

चतुप्टय की योग्यता मिले तव अन्तरड्ठ में दशंन मोह का उपशमादिक 

होता है । इसलिये दर्शन मोह्द के उपशमादिक होनेका भी कारण जानना । 

पहाँ पर अन्तरन्न और वाह्य रूप दोनों निमित्तों काजो होना है सो भी 

अव्य जीवों के ही होता है, अभव्य के नहीं । इसलिये णो यह वस्तु का 

स्वसाव है उसमें कुछ तर्क नही करना चाहिये। इसको वादी-पभ्रतिवादी 

सभी मानते हैँ । अभव्य जीव का कुछ ऐसा दी स्वभाव है कि उसको 

सम्यर्दर्शन आदि बु्णों की प्राप्ति नहीं होती। इसलिये निकट भव्य जीव 

के ही अन्तरंग दर्गन मोहका उपशमादिक होते दो बाह्य निसर्गेज तथा 

अधिगमज रूप ये दो सम्यर्दर्शन द्वोते हैं । 
आगे चौथे सूत्र में शिष्य प्रघन करता है कि--सम्यरद्शन 

के विषय भूनतत्व जो कहे हैं वे तत्व कौन से हैं ? 

उत्तर-जीवाजीवास्रववंधसं वरनिर्जरामोक्षस्तत्वम् ॥8॥ 

अर्थ - जो चेतना छक्षण सद्दित है वह जीव है । जो जीता है और 

आगेभी जीवेगा सो जीव है । दर्योकि द्रव्यसंग्रह में श्री नेमिचन्द्र सिद्धान्त 

चक्रत्र्ती ने कहा सी है कि :-- द 

तिक्काले चदुपाणां इन्द्रिय बलमाउ आणपाणो य। 

ववहारा सो जीवो णिन््चयणयदो दु चेदणा जस्स ॥ 
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व्यचह्ार नय की अपेक्षा पांच इच्द्रिय, तीन चल, भायु, और श्वासो- 

च्छुवास से दश प्राण जिसके हों वह जीव और निश्चय नय से जिसके 

चेतना अर्थात् ज्ञान और दर्शन है वही जीव है । 

भावाथे--प्राण, उपयोग, अमूिक, कर्ता, देहप्रमाण, मोक्ता, ससा- 
रस्य, सिद्धत्त, ऊभ्वेगमन, इस तरद्द नव अधिकार के द्वारा जीव का स्वरूप 

जानना चाहिये । 

अजीव--भर्थात् इसके विपरीत जिसमें चेतना लक्षण नहीं है वह 

अजीष है। उसके पॉँचभेद् हैं - पुदूगल, धर्म, अधर्म, आकाश और 
काल । आस्रव फा अर्थ यह है कि मन, वचन और काय इन तीनों के 
योग से आत्मा के प्रदेशों में चंचछता होने से शुमाध्ुम कमे प्रकृति का 

जो भाना है वह आाद्मव है । 

वन्ध--णीव और कम के प्रदेशों का परस्पर एक क्षेत्रावगाहन रूप 
मिलना बन््ध कहलाता हैं । 

संवर--नवीन कम के आने वाले द्वार रूप आस्तव को रोकना संवर 
'कइलाता है । 

निर्जरा--एक देश कम का क्षय दोना निजरा है । 

मोक्ष--समस्त कर्मों का क्षय दोना मोक्ष हे । इस प्रकार जीव, अजीष, 
आल्नव, वन्ध, संवर, निजरा और मोक्ष ऐसे जो सात भेद रुप हैं उन्हें 

तत्व कहते हैँ । अर्थात् जीव, भजीव, भात्रव, वन््ध संवर, निजरा और 

मोक्ष ऐसे जो सात प्रकार के तत्व कहे गये हैं वे प्रत्येक भिन्न-भिन्न द्र॒व्य 

और भाव के भेद से दो प्रकार के होते हैं । उसमें प्रथम निश्चय और दूसरा 

व्यवह्वार इन दो प्रकार के तत्वोँ का वर्णन किया गया है। इसमें कौई 

इन्द्रिय, बल, श्वासोच्छवास और वायु ये चार मृलप्राण से पहले जिये थे, 

जी रहे हैं ओर भागे भी जियेंगे । इस अ्रकार व्यवहार नय की अपेक्षसे ! 
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जो जीव तत्वका कहना है वह द्वव्य जीव हैं। पुनः सुख, सत्ता; बोध, 

चेतना, ऐसे चार निश्चय आणरूप जीव तत्व का' जो कहना हे चह भाव 

जीव है। इस प्रकार द्रव्य और भाव से दो प्रकार के जीव तत्व का 

स्वरूप समभझना । | ह 

आगे दूसरे अजीव तत्व को बतलाते हैं :-- 

अजीच तत्व चेतना रहित पुद्गल, धर्म, अधम, भाकाश और काल 

ऐसे पाँच भेद-रूप जो अजीष तत्व है, सो द्रव्य अजीब है । पुनः स्पर्श, 
रस, गन्ध वर्ण-रूप पुदूगल द्वव्य के गुण हैं। और गति में सहायक-रूप 

धरम द्रव्य का गुण स्थिति में सहायक-रूप अधमे का गुण है, जो अवगाहन- 

रूप भाकाश का गुण है। नवीन तथा जीण॑-रूप होता है, वह व्तंना-रूप 

काल भुण है । इस प्रकार जीव तत्व के बिना इन पाँच द्रव्य के स्वभाव को 

जो कद्दता है, वद्द भाव अजीब है | इस प्रकार द्रव्य, भोव की दृष्टि से ये 

दो प्रकार के दूसरे अजीव तल हैं । ह 

आस्रव तत्व--जदहाँ जीव के रागादि-रूप भाव के निमित्त से 

पुदूगल परमाणु में ज्ञानावरणादि भाठ कर्मे-हूप फल देने की शक्ति दो, वह 

द्रव्यासव है । और जो पाँच मिथ्यात्र, वारह अविरत, पन्द्रह योग, पत्चीस 

कषाय, इन सत्तावन ( ५७ ) भेदू-रूप जो जीव के परिणाम हों, वह्द ह 

भावास्रत्र है । रा 

भावाथे--जो कार्मण वगणा-रूप पुदूगल द्रव्य क्म-रूप शक्ति का 
प्रगट होना है, वह द्रव्यासव है और जीव के रायादि-रूप जो परिणाम का 

होना है, वह भावास्तव है। इस प्रकार द्रव्य और भाव की भपेक्षा से दो 

प्रकार के तीसरे आख्व तत्व का स्वरूप जानना । । 



( फीे 

आगे चौथे वन्ध तत्व को कहते हैं :--- 

जहाँ राय-द्वेप के निमित्त-रूप आत्माके प्रदेशों में पुदूगल परमाणुओं 

का कर्म-रूप बन्ध एक क्षेत्रावगाहन-रूप हों, वह बन्ध है | पुनः जीब के 

राय-द्वेप मोह-रूप अपने चिकने भाव से क्मे-रूप रज को भ्रहण कर परस्पर 
में मिलाप होना भाव-बन्ध है | ऐसे द्रव्य भाव के भेद से दो प्रकार के 

चौथे वन्ध तत्व का स्वरूप है. । 

आगे संवर तत्व को कहते हैं :-- 

जदाँ व्रत, समिति, गुप्ति इत्यादि चारिन्र-रूप चेतना के परिणाम से 

नवीन कर्म पुदूगलछ के एकीकरण का असाव हो, वह द्रव्य संवर है। पुनः 

पाँच समित्ति, पाँच प्रकार के बृत, तीन गुप्ति, ऐसे तेरह प्रकार के चारित्र 

भर बारह भावना, दश प्रकार के घमं, वाईस परिपदों को जीतना इस 

प्रकार सत्तावन भेंद-रूप चेतनः का जो परिणाम है, वह भाव-संवर का 

कारण है । 

भावा4--नवीन कर्मों का जो रोकना है, वह्द द्रव्य-संवर है और जिस 
परिणाम से जीव के नवीन कर्म के आगमन का अभाव हो, वह भाव-संवर 

है। इस प्रकार द्रव्य और भाव इन दोनों के निमित्त से होनेवाला पाँचवां 

संवर तत्व हे । 

छ्ट्टा निर्जरा तत्व--जहाँ अनशनादि ठंप-रूप चेतना के परिणाम 

से प्रथम बंधे हुये कर्म पुदूगल का अंश-रूप से अभाव हो, वह द्रप्य निजेरा 

है। पुनः जो कर्म की निर्जरा-रूप चेतना का परिणाम होना है, सो भाव 

निजरा है। 

भावार्थ--जीव से कुछ कर्म पुद्गलां का दूर होना द्रव्य निर्जरो है 
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और चेतना कम को निजजरा-रूप भाव होना भाव नि्जरा है। इस प्रकार , 

ऋब्य और साव इन दोनों प्रकार की निर्जेरा होना, निरजेरा तल है । 

अब मोक्ष तत्व को कहते हैं :-- 

जहाँ जीपके प्रकृति, स्थिति, अनुभाग और प्रंदेश इन चार प्रकार के 

चन्धों का सर्वेथा नाश हो, वह द्रव्य मोक्ष है | पुनः राग-देप-रूप मोह से 

रहित सम्यरद्शेन ज्ञानचारित्र-रूप जो आत्मा का परिणाम दो, चह भाव- 

मोक्ष है । 

भावा4--समस््त कर्म पुदूगल का जीव से सर्वधा अलूग होना द्रव्य 

मोक्ष है। और सम्यर्दशेन, ज्ञानचारित्र इन तीनों की एकत्ता-हूप जो 

आत्मा का परिणाम होता हे, वह भाव-मोक्ष है । ऐसे द्रव्य और भाव की 

अपेक्षा से मोक्ष तत्व का स्वरूप समझना । | 

इस प्रकार जीव, अजीच, आद्चव्र, वन्ध, संवर, नि्जरा और मोक्ष इन 

सात प्रकारके तत्वों का स्वरूप जानना । इन तीनों सें सबसे पहले जीव 

तत्व का स्वभाव चेतना का लक्षण रूप जो कहा है, वह द्रव्य निजरा से 

मिन्न है। वहाँ इसमें अन्य और समलत द्रव्य चेतना से रहित जो 

अजीघ रूप है, वह जड़ है । इसलिये यहाँ और अन्य द्रव्यों से मिन्न भेद क् 
की प्राप्ति होती है। जहाँ जो गुण अन्य बह्तुओं में नहीं पाया जाता है, 
बह अपाधारण लक्षण है । इसलिये पहल्ले जीब तत्व का जो असाधारण 

गुण चेतना है, वह सामान्य है । 

आगे चेतना का स्वरुप कहते हैं :-- 

सामान्य तथा विशेष-रूप पदार्थ को जो जानता है, वह चेतना है । 

तथा उसी चेतना के ज्ञोनद्शन-रूप वारह विकल्प भेद हैं । 
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- भावार्थ--भाठ प्रकार के ज्ञान, चार अ्रकारके दर्शन--ये बारह प्रकार 

के भेद ग्रुण ज्ञानदर्शन से पदार्थ के जाने जाते हैं । इसलिये आत्मा ज्ञाता, 

द्रष्टा-रूप है अथवा वह चेतना तीन प्रकार की है--( १ ) कर्म-चेतना, 

(२ ) कर्म-फल चेतना तथा ( ३ ) ज्ञान-चेतना ये चेतना के तीन भेद् 
हैं। इसमें पहले की जो कर्म-चेतना है, वह अपने ज्ञानस्वरूप भाव से 

अन्य वस्तु में आत्म बुद्धि होना कर्म-चेतना है, जो कम-फल-चेतना 

है, बह शुभाशुभ कम के उदय सम्बन्धी जीव के सुख-दु ख रूप भाव कौ 

प्रगट होना कर्म-फल-चेतना है तथा जो ज्ञान-चेतना है, वह जहाँ समरत 

पर द्रव्य से भिन्न राग-द्वेप रूप मोह से रहित भात्म-खभाव का प्रगट 

द्ोना है, वह ज्ञान-चेतना है । 

भावाथ - कर्म-रूप पुदूगल को अपना मानना जो है, वह कमे- 

चेतना है । पुनः सुख-दुःख-रूप कर्म-फल सम्बन्धी जीव के राग-द्व प-रूप 

परिणाम होना दूसरी कम फल-चेतना है! पुनः राग-द्व पादि से रद्दितृ 

शुद्ध ज्ञान स्वरूप आत्मा का परिणाम दोना जो है, घह आत्मा की 

ज्ञान-चेतना है | इस प्रकार तीन प्रकारकी चेतना | इन तीनोमें जो पहली 

कर्म-चेनना है, वह मिश्यादप्टि जीच के द्वी होती है, भन््य के नहीं। 

दूसरी जो श्ञान-चेंतना है, वह सम्यर्दष्टि को द्वी होती है, मिथ्यादृष्टि को 

नहीं । तथा तीसरी जो फर्म-फल-चेतना है, बह सम्यम्दष्टि तथा मिथ्या- 

दृष्टि इन दोनों के होती है। इसलिये कर्म-चेतना तथा कर्म-फल चेतना ये 

दो प्रकार की चेतनाये मिथ्याद्ृष्टि के होती हैं और कम-फल-चेतना तथा 

ज्ञान-चेतना ये दोनों चेतनायें सम्यग्हप्टि को दोती हैं । 

मावार्थ--पदली जो कर्म-चेतना है, वह पहले मिथ्यात्न-गुणस्थानमें 

होती है, आगे नहीं । दूसरी जो कर्मे-पाछ-चेवना हैः वह मिथ्याल- 
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गुणस्थान से लेकर छट्ठे श्रमत्त-गुणस्थान तक होती है, आगे नहीं । और 

तीसरी जो ज्ञान-चेतना है, चद भवृती गुणस्थान से लेकर सिद्ध भगवान् 

तक समस्त सम्यरद्रप्टि जीवों के होती है । इसलिये पहले मिथ्यात्व गुण- 

स्थान सम्बन्धी एक कर्म-चेतना दी जानना । पुनः पहले मिथ्यात्र, दूसरे 

सासादन सम्यरद्ृप्टि, तोसरे मिश्र इन तीन गुणस्थान में एक कर्म-फल 

चेतना ही होती है अर्थात् इनमें कर्म चेतना नहीं है। चौथी अभवृत्त 

पाँचवां देशवत्त तथा छ्ठाँ प्रमत्त-गुणस्थान में क्म-फल चेतना रहती है । 

एक ज्ञान-चेतना और कम-फछ चेतना ये दो चेतनायें प्रमत्त-ग्रुणस्थान में 

रहती हैं। पुनः सातवें अप्रमत्त-संयत से लेकर चौदृदद गुणस्थान तक 

अयोग केवली ऐसे इन आठ गुणस्थानों तथा सिद्ध भगवान् में एक ज्ञान- 

चेतना ही रहती है अथवा कर्म-चेतना, कम फल-चेतना और ज्ञान-चेतना 

जो तीन प्रकारकी कही गई है; «समें फर्म-चेतना और कम-फल-चेतना ये दो 

चेतनाथ अज्ञान-चेतना के भेद हैं । उससे संसारके कारण जो ज्ञानावरणादि 

आठ कमका निमित्त कहा गया है, कमकी उअर्त्पत्ति और बन्ध दोनोंके कारण 

हैं । इसलिये कर्म-चेतना, कमें-फल-चेतना ये दो भेद््-हूप अज्ञान चेतना 

हैं, उन्हें संसार के बीज समझना चाहिये और नीसरी जो ज्ञान-चेतना 

है, बह भोक्ष का कारण हैं । भौर वद्द समस्त राग-द्वे प, मोह तथा कमे के 

अभाष से हुई है । अतः वह ज्ञान-चेतना मोक्ष को कारण है । 

भावाथे--ज्ञान-चेतना और जअज्ञान-चितनायें जो कद्दी गई हैं, उसमें 

पहली जो ज्ञान- चेतना है, वह मोक्ष का कारण हें तथा दूसरी अज्ञान- 

चेतना संसार का कारण है। दूसरी अज्ञान-चेनना के दो भेद् हँ-- 

कर्मेचेतता ओर कर्म-फक-चेतना । इसलिये चेतनाओं के तीन भेद 

“»«. कहें गये । 
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प्रर्व:-इस ग्रकार दूसरी कम-कल चेतना संचार कारण है, तो 
वह तम्यरहप्टि के कैसे होती हे ? 

उत्तर--जो अशप्रत्याख्यान तथा प्रत्याख्यान नाव के चारों मोहनीय 

कर्म के उदय से शुमाशुस-रूप कर्मे-फ सम्बन्धी सम्यस्दप्टि जीव को भी 

सुख-दुःख में राग-द प-रूप परिणमन होता है, परन्तु वहाँ मिथ्यादृष्टि के 

समान राग-द्वेप नहों होता है। जस्ते--मिथ्याद॒प्टि जीव के अपने कर्म के 

उदय को अपना स्वभाव मानता है। उसो तरह सम्यर्दप्टि जीव क मे के 

उदय को अपना स्वसोव नहीं मानता | इसलिये अव्पशक्ति के कारण 

चारित्र मोहनीय की अपेक्षा कर्म-फल चेतना है, परन्तु उसके श्रद्धान में 

अन्तर-फरक, सिन्नता नहीं है। ऐसे सम्यस्द्प्टि जीव के कर्मे-फल-चेतना 

संसार का कारण नहीं है । 

प्रश्न--यदि इस प्रकार सम्ययूहप्टि जीव को कर्म-ह्ह्ठ चेतना 

संसार का कारण नहीं हैं, तो फ़िर मिथ्याहष्टि जीव को संचार 

का कारण केसे हे ? 
उत्तर --वर्हा पर मिथ्याहष्टि जीव को शुभाझ्ुम कर्म के फल सम्बन्धी 

सुख-हुःख होता है और उनको मिथ्यातर कर्म के उदय होने के कारण बह 

उसको अपना स्वभाव मानता है इसछिये उसको कर्म-फछ चेवना संसार 

का कारण बतछाया गया है । | 

भावार्थ--निन्दा और स्तुति के जो वचन हैं, वे पुदूगल के पर्याय 

हैं, परन्तु अज्ञानी जीव उसको खुन करके ऐसा मानता है कि थे सब हमारे 

हैं. और इसीलिये वह राग-ह्वेप करता है। किन्तु आचाये .कहते हैं कि-- 

अज्ञानी जीवों के निन््दा-स्तुति-हूप वचन शब्द-रूप तथा छुद्गल पर-ह्रव्य 

हैं। वह तुम्हारे निण स्वभाव से उथक् है। इसलिये हे अज्ञानी जीव 
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तुमको तो कुछ भी नहीं कहा--फिर तू ब्रथा अज्ञानी क्यों हुआ १ 

तू निन्दा-रूप वचन में रोष तथा स्तुतिरुप वचन में राय क्यों करता है 2 
वह शुमाशुभ-रूप जो शब्द है, वह तुम्हारा नहीं हे, सो द्रथा ही उसे 

सुन करके रागी-हे पी क्यों होता हे? घुनः जो शुसाशुम वर्ण, गन्ध, इत्यादि 

कहा वह भी तुम्दारे नहीं हैं, भतः उनमें तुम्दारा राय-द्वेष करना व्यथे हे। 

अथवा शुभाशुभ रूप जो शब्द है उसने तुमसे ऐसा नहीं कहा कि तुम सुझे 

सुनो, फिर तू इथा द्वी रागी-द्वं धी क्यों हुआ १ पुनः ये शुभाशुम रूप जो 

वर्ण हैं वे तुमको एसा नहीं कहे कि तुम मुकको देखो, घुनः ऐसे ही 

झुभाशुभ रूप जो गन्ध हैं उसने ठुमको ऐसा नहीं कहा कि तुम्र मुझे सूधो, 

ऐसे ही शुभाशुम रूप जो रस है उसने तुमसे ऐसा नहीं कहा कि तुम मेरा 

आस्वाद लो । इसी प्रकार जो शुसाशुम रुप स्पर्श हे उसने तुमसे नहीं , 
कहा कि तुम मेरा स्पर्श करो। यानी पचन्द्रिय के झुमाशम रूप जितने 

ही द्रव्य हैं उनमें से किसी ने भी नहीं कहा कि तुम मेरा उपभोग करो । 

अथवा यदि आत्मा भी उसको अहण करने के लिये अपने प्रदेश को छोड़ 

कर वहाँ जाय तो सौ उसको प्राप्ति नहीं होती | किन्तु यह अज्ञानी जीव. 

मोह के उदय से वुथा ही उसमें राग-द्वेष करता है। 

भावार्थ *+-शब्दू, रूप, गन्ध, रस, स्पर्श, रूप जो शुभाशुभ द्रव्य हैं 

वे सभी आत्मा के गुण नहीं हैं, जो तुमको देखे, सुने, सूघे, आस्वाद् करे, 

स्पर्श करे अथवा तुमको जाने । 

जिस प्रकार चुम्बक पाषाण में सुई अथवा लोहे को कोई चस्तु निकट 

में होने से स्वयं ही उसमें जाकर मिल जाती है उसी प्रकार आत्मा पंचे- 

न्द्रियों के विषयों में स्यमेव जाकर नहीं मिलता । किन्तु ऐसा होने पर 

सी यह आत्मा शब्द को सुनकर, रूप को देखकर, गन्ध को सूघकर, रस 
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का आस्वादन कर स्पश को छूकर के तथा द्रव्यकोी जानकर उसमें मला-दुरा 

मानकर रागी-द्वेषी होता है यद्द सभी अज्ञानता है । ऐसे मिथ्यादृष्टि जीच 

को कर्म के उदय का स्वामीपना होता हैं। इसलिये उसको दूसरी कम - 

फल चेतना संसार के लिये कारण है । पुनः पहली जो कर्म चेतना है. वह 

तो पर पदार्थ में आत्मबुद्धि मानने से साक्षात मिथ्यात्त रुप दी है । 

' तीसरी जो ज्ञानचेतना कही गई है वह साक्षात् सम्यक्त्वरूपी है । इसलिये 

वहाँ समस्त मोद विकार से रहित छुद्ध ज्ञान दर्शनमय जो आत्म परिणाम 

है वह ज्ञान चेतना है। यहाँ तीसरी आत्मा के परिणाम फा नाम सम्य- 

कल है। इसहिये यह ज्ञान चेतना सम्यस्युष्टि को ही होती है, अन्य 

मिथ्यादुष्टि को नहीं । 

विवेचन--ज्ञानचेतना का स्वसाव शेय पदाथ को जानना ही मात्र 

है । इसलिये ज्ञान में विकार नहीं है, परन्तु उसमें राग्र-दष करने से 

विकार द्ोता है! इसलिये सम्यरदुष्टि के शान चेतना में राग-दंष रुप 

विकार नहीं होता । इस प्रकार यह ज्ञानचेतना का स्वरूप कहा गया ॥ 

१--कर्मचेतना, ९ - फर्मफछचेंतना, और ३-ज्ञानचेतना इन तौन प्रकार के 

चेंतनाओं का स्वरूप प्रवचनसार में श्री कुन्द-कुन्द स्वामी ने निरूपण किया 

है, अतः उसे व्दों से देख ले । 

प्रइन--जों वनस्पति आदि एकेन्द्रिय जीवों में ज्ञानदर्शनचेतना 

रूप लक्षण की अच्ृत्ति देखने में नहीं आती है, क्योंकि कि उसके 

अन्दर हित की प्राप्ति और अहित की अम्नात्ति नहीं है। 

तो वनस्पतिआदि एकेख्िय जीवों में अजीव- पने की ही प्राप्ति 

होनी चाहिए ? 
उत्तर- यहां पर ऐंसा दोप नहीं है। क्योंकि उन पनस्पतियों के 
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सम्बन्ध में भी ज्ञानदर्शन रुप जो चेतना है वह सर्वेज्ष प्रत्यक्ष है भौर 
छुद्मस्थ के लिये आगमप्रमाण से जानी जातो है। तथा जसे जल के 
सींचने से वनस्पति हरी हो जाती है और भगिन भादि के आताप 
से वह सूख जाती है उसी प्रकार भाह्दार के लाभम-भछाम से एकेन्द्रिय 
आदि विषथ में भी ज्ञानदर्शनचेतनपना छुदूमस्थ को भी गम्य है । इसलिये 

वनस्पति भादि एकेन्द्रिय के विषय में अजीवपना की प्राप्ति नहीं है । 

अथवा जेसे भंड़े में रहने वाछा तथा गर्भ में रहने वाछे तथा संमूछेन को 
'जन्म अवस्था में जो जीव रहते हैं उनमें ज्ञानदर्शनरूप द्वित को प्राप्ति और 

अदित का त्याग यानी इन दोनों द्विताद्ित की प्रवृत्ति नहीं होती है, 
'प्रन्तु उसमें जीव तो विद्यमान रूप है उसी तरह एकन्द्रियादि रूप पांच 

स्थापरकाय में भी ज्ञाता-द्वत्टारूप चेतनलक्षण सहित जीव है, ऐसा समर- 
ऊना चाहिये। पुनः इस जीव से विपरीत रूप उल्टी चेतना लक्षण रहित 
जो अजीब है और पुण्यपाप रूप आवागमन का जो द्वार है वह आसूव 
है। जेसे समुद्र में नदी के द्वारा सदा जल भाता रहता है. उसी श्रकार 
सिध्यादर्शन के द्वारा आत्मा में भी कम रूप जल निरन्तर आता रहता 
है। इस प्रकार आसूब तत्व का स्वरूप जानना । 

वंधतत्त--मिथ्याद्शेन भादि के निमित्त से भात्मा के प्रदेशों में 
पुदूगरू परमाणु रूप कस प्रदेश का परस्पर मिलाप होना जो है सो बन्ध 
है। अथवा जसे बेड़ी भादि द्रव्य वंधन से कोई पुरुष पराधीनता से 
अपने मनमाने स्थान को नहीं जा सकने से-वह अत्यन्त दुःख 'को 
प्राप्त होता है। उसी तरह यहाँ आंत्मा भी कर्मरूप बन्धन ऐे बंधा हुआ 
शरीर तथा मन सम्बन्धी दुःखों से पीडित हो रहा है । . इस प्रकार बंध 
तल का स्वरूप समझना चाहिये। 
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संवरतत्व--शुद्ध परिणाम के वश से जो कर्म को रोकना है सो संवर 
है। अथवा जिस प्रकार चतुर जन भपने द्वार के दरवाजे को सली भांति 

वन्द् करके अपने जान माछ की रक्षा चोर-डाकुओों से कर लेता हे तथा 
आन्रुओं पर विजय प्राप्त कर छेता हैँ उसी प्रकार बुद्धिमान ज्ञानी भव्य 
ज्ञीव संवर रूप आत्मा के अन्द्र आत्मा फो मलिन करने वाले नवीन 

कर्मा को नहीं आने देता । 

नि्ेरातत्व--तप विशेष की निकटता से एक देश कर्मा का क्षय 

दोना निजरा हे अथवा जिस प्रकार मन्त्र तथा औषधि के बछ से जिनके 
दुःखरूपी कर्मों का नाश हो गया है ऐसे जीवों को दुःख की श्राप्ति नहीं 
दोती उसी प्रकार यहाँ भी सविपाक तथा अविपाक इन दो प्रकार की 

निजंरा से नाश को प्राप्त हुये जो कर्म हैं वे आत्मा को संसाररूप फछ को 

नहीं दे सकते । 

'मोक्ष-- सम्यग्द्शन ज्ञानचारित्र रुप रत्नन्नय की प्राप्ति से आत्मा 

के समस्त चार प्रकार कर्मवन्धों का सर्वथा नाश होना मोक्ष हे अथवा 

जैसे कोई पुरुष बेड़ी आदि ह्रव्य वन््ध से छूटने के वाद अपने आधीनपन 
को मानता है वह मनवधॉँछित देश में जाने के वाद ही सुखी होता हे 
उसी ग्रक्नार यहाँ भात्मा भी समस्त 'कमंमलों के नाश होने से अपने 

भआाधीन भनन्त ज्ञान तथा अनन्तददोन होने से खुखी होता हे। इस प्रकार 

सातवें मोक्ष तत्व का वर्णन किया । इसका विस्तार विशेषपज्प स जागे 

चलकर किया जायेगा । 

प्रश्न --जों सबसे पहले जीव कहा, ततूपश्चातू अजीब, पुनः 

आख्॒व, वन्ध, सवंर, निर्नरा और अन्त में मोक्ष कहा । तो इन 

तातों तत्वों के अनुक्रम से कहने का क्या अयोजन है ? 

६४ 
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. उत्तर- यहां पर सोक्षमार्ग का प्रकरण है उसको प्रगट करने के लिये 
जीवादि तत्वों का उपदेश, रूप जो,परिश्रम है वह जात्मा के लिये है भौर 
संसारी जीवों को सुखी, करने फी इच्छा भी है वह सुख भाकुलता रहित 
ज्ञान दर्शनरूप आत्मा का द्वित करने वाला है वहाँ पर किसी प्रकार की 
वाधा नहीं है । इसलिये उसे सुख , कहा, गया है। वह सुख अविनाशी 

आत्मोका हित रूप है और ऐसा अलौकिक सुख केवल मोक्ष में ही पाया. 
जाता है । इस प्रकार जो मोक्ष का सुख है वह ,जीव को ही होता है।' 
अतः सबके आदि में जीव का ग्रहण किया गया है । अथवा जीवादि जोः 

सात प्रकार के तत्व कहे गये हैं उनका ज्ञान भी केवछ एक आात्मा को ही' 

होता है. । इसलिये सी सूत्र के आदि में जीव तत्व को ही ग्रहण करना 
योग्य है । ; 

भावार्थ--समस्त तत्वों में मोक्ष तत्त्व प्रधान है।और मोक्ष की 
प्राप्ति सी जीव को ही होती है अथवा उन समस्त तत्त्वों को अहण भी एक. 
भोत्मा को ही होता है । इसलिये दी सूत्र के आदि में सबसे पहले जीव: 
तत्व का अहण किया गया है.। तत्परचातू अजीव का अहण किया गया है । 
वहाँ शरीर, वचन, मन, प्राण, इवासोच्छवास इत्यादि. पुदूगल को 'जो क्रिया 

है वृद्द जीव के ऊपर अजीब का उपकार माना गया है । इसलिये जीव के 
पीछे अजीव का अहण किया गया है । पुन; आत्मा और, कर्म का परस्पर 
सम्बन्ध होना आख़व है । इसलिए अजीव के पीछे आास़़व का अहण किया 
गया है। आख्व के आने से ही जीव को बन्ध होता है । इसलिये जास्वः 
क़े पीछे बन्ध को ग्रहण किया गया है अर्थात संवर रूप भात्मा को ही 
वांधता है । इसलिये बन्ध के पीछे ही संवर ,का. अहण किया यया है। 
इनः संवर रूप, परिणाम से भात्मा के. कर्मो क्री निजेरा होती है ।, इसलिये 

हक 
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संबर के पीछे निर्जरा का भ्रह्ण किया गया है और समस्त कर्म निर्जरां के 

पर्चात अन्त में मोक्ष की आप्ति होती है । इसलिये निजेरा के अनन्तर 

सोक्ष का अहृण किया गया है। इस प्रकार सातों तत्त्तों की परिपाटी का 

क्रम जानना चाहिये । 

प्रश्व--इस चृत्र में पुण्य और पाप का भी महण करना चाहिये 

था, क्योंकि अन्य यन््थों में अन्य आचार्यों ने नो व्रत्त कहे हैं | 
अतः यहाँ भी नो तत्व ही कहना योग्य था ? 

उत्तर--यदह वात तो सत्य है, किन्तु अन्य अन्धों में जो नौ तत्त हैं 

वे पुण्य और पाप को उत्पन्न करने वाले हैं और वे भाल्वव तथा वन्ध तरव 

में य्ित हैं जिससे वहाँ आज़्व और वन्ध दोनों द्वी पुण्य-पाप रूप ही 

हैं । यानी इससे वे मिनन नहीं हैं । इसलिये यहां पुण्य और पाप का 

पृथक भ्रहण नहीं किया गया । अतः इस सूत्र में केवल सात तत्त्वों का 

दी अहण करना योग्य है | 

प्रश्न--यदि ऐसी वात है तो वहाँ जीव-अजीव के बिना अन्य 

आखस्रव आदि जो पांच तत्त्त हैं वे भी तो जीव और अजीच में ही 

गर्भित हैं | इसलिये एक जीव और एक अजीब इन दोनों तत्तों 

को ही कहना चाहिये था फिर वहां सात तत्त क्यों कहे ? 

उत्तर-यद्द दोप यहाँ पर नहीं है जद्दां पर सौक्ष सार्गे को अकरण 

हो वहाँ पर मोक्ष भवदय ही कहना चाहिये । किन्तु जो मोक्ष है सो जीव' 

के होता है । इसलिये जीव का अहण करना योग्य है । वह मोक्ष संसार 

पूर्वक दौता है. भौर जो संसार है वह जीव तथा अजीब के ' परश्पर संयोग 

रूप से होता है । इसलिये अजीव . का भी अद्दण करना थीग्य है। पुनः 
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जीव-अजीव का संयोग रूप जो संसार है वह आस्तव और बन्ध से होता 

है। इसलिये वहां संसार का प्रधान कारण भासखवबन्ध दी है। अतः 

भात्षव और वन्ध इन दोनों का भी अहण करना योग्य है । पुनः आद्धव 

बन्धरूप संसारके अभावसे मोक्ष की प्राप्ति दोती है और उस मोक्षकों प्रधान 

फारण संवर निजरा है । इसलिये इन दोनों तत्त्तों का भी ग्रहण करना 

योग्य है । इस प्रकार प्रधान रूप कारण तथा कार्यकी अपेक्षा से उन सात 

तत्त्वों को प्रथक-एथक कहा है। इसलिये यहां पर इन सात तत्त्वों को ही 

कहना थोग्य है । इसमें किसी प्रकार का कोई दोष नहीं है । गथवा यद्यपि 

सामान्यपने की अपेक्षा एक जीव भोर दूसरा भजीव ये दो ही नत्त्त हैं । जो 

आख़वादि विशेष रूप अन्य पाँचों तत्त्व हैं वे सब इन्हीं दोनों में गर्मित 

हैं । यानी इनसे बाहर नहीं हैँ । इसलिये एक जीव और दूसरा अजीब ये 

दो दी तत्व हैं, यह वात तो सत्य है, तथापि यहां पर प्रयोजन के वश 
से पृथक्-पृथक् अथ का अहण किया गया है । जसे किसी राजा की सेना 

में बहुत से क्षत्रिय रहते ही हैं, किन्तु उसमें कोई आकर ऐसो कहे कि 
इस सेना में सभी क्षत्रिय आ गये और झरवर्मा नामक बहुत बड़ा जो 
सुमट हे सो भी भा गया है। सो यद्यपि श्वर्मा नामक सुभठ सभी 
क्षत्रियों में अन्तभूत हे तथापि उसका प्रयोजन वश से प्रथक अहण किया 
गया है। उसी तरह यहाँ भी जीव और अजीब के विषय में अन्य पांच 

तत्त्व अन्तभू त हैं । और वे संसार मोक्ष के प्रधान कौरण हैं। इसलिये 
उनका प्रथकू-प्ृथक् ग्रहण किया गया। इस प्रकार सात ही तत्व कहने 

थोग्य हैं, इसऐे हीन अधिक नहीं । 

अन्यवादी का गप्रश्न--इतत चूत्र में तत्वशब्द तो भाष वाची है 
और वह एक वचनपने से नपंसकलिय है, किन्तु यहां तत्तद्ाब्द 
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के जीवा दिपदार्थ जो द्वव्यचारी रूप पुरुषलिंयग कहे उससे इनके 
समानाधिकरणपना नहीं उत्तन्न हुआ ? 

उत्तर - यह दोप यहां नहीं है, क्योंकि द्वव्य+से भाव प्रथक् नहीं है 

और पहां पर जो द्रव्य हे सो भाव से अभेद्रूप हैं। इसलिये यह्दां द्रव्य- 
भाव के अहण करने में कुछ भी दोप नहीं हैं । अथवा जेसे ज्ञान ही भात्मा 

हे वहाँ ज्ञान रूप जो भाव है सो द्वी भात्मा है उसी प्रकार यदाँ भावरूप 
तत्त्व शब्द के जीवादि पदार्थ द्वव्यरूप कहे हैँ। इसलिये भाव बाची रूप 

तत्यशब्द के जीचादि पदार्थों फो द्रव्यवाची रूप कहने में कुछ भी दोष 

नहीं हे । 

ग्रश्य--इस प्रकार द्रव्य को ही भाव से अंग्रीकार करोगे 

तो वहां द्रव्यों का जो लिंग तथा संख्या है उसकी भी तो ग्राप्ति 

आवेगी ? 

उत्तर- लिंग तथा संख्या का भी जद्दां तक तत्वशब्द भाव वाची है 

वहाँ एक वचन नहीं है। इसलिये लिंग संख्या कौ प्राप्ति नहीं दोती। 

अथवा यहां लिंग संख्या रूप वचन की सिद्धि करने का कुछ प्रयोजन नहीं 

हें। यहां केवल बस्तु के स्वरूप को सिद्ध करने का प्रयोजन है । इसलिये 

उस सून्न में भाव वाची जो तत्व शब्द हैं उसको जीवादि प्थक एथक् 

लिंग संख्यारूप रहने में कुछ दोष नहीं है, ऐसा समझना चाहिये। 

शंका--दमने तो यहां ऐसा समझा है कि लिंग तथा संख्यारूप 

शब्द का यहाँ कुछ प्रयोजन नहीं है । यहाँ तो केवल द्रव्य तत्न' इतना 

ही सूत्र कहना चाहिये था । क्योंकि द्रव्य के दी भेद सभी पदार्थ हैं । 

इससे एक द्रव्य को दी तत्व कहना योग्य है. फिर वहाँ सात ही तलों का 

सूत्र में अंगीकारपना क्यों किया : 



( #$$- ] 

समाधान-- ऐसा कहने में मी एक, दो, तीन, चार, पाँच, छह 

सात, भाठ आदि संख्यात असंख्यात तथा अनंत ऐसे अनेक भेद्रूप पदार्थों 

की ग्राप्ति होती है तो वद्दां सामान्यपने से पदार्थ एक है ।* क्योंकि एक 

द्रव्य के विषय ही अनन्त पर्याय होते हैँ सो ही प्राचीन सिद्धांत में कहा 

है कि जो एक द्ृव्य है उसक्रो अनंतानंत् पर्याय हैं, ऐसा वचन है । इस 

लिये पदाथ एक है' अथवा सो ही द्रव्य एक जीव, एक अजीव ऐसे दो भेद् 

से दो प्रकार का है। क्यों कि वहाँ जीव-अजीव से कोई पदार्थ सिन्न 

नहीं है । इसलिये द्रव्य दो हैं अथवा एक शब्द, एक भर्थ, एक ज्ञान 

ऐसे तीर प्रकार हैं । इसमें शब्द अर्थ भर ज्ञान इन तीनों में से कोई ' 

भिन्न नहीं है। इसलिये द्रव्य तीन हैं अथवा इसी प्रकार और भी 

वचन के भेद् की अपेद्वा से संख्याव अर्ख्यात तथा अनन्त भेद्- 

रूप है । । 

वह केसे है ? 
उत्तर--उसमें कोई प्रकृति और पुरुष ऐसे दो भेद करके पुनः उसके 

पच्चीस तत्व कहते हैं । पुनः फोई द्रव्य गुण आदि सात पदाथ कहते 

हं। कोई प्रथ्वी, जल, अग्नि, वायु, तथा वनस्पति इन पाँच तलों को 

कहते हैं और कोई प्रमाण-प्रमेय आदि सोलट्ट पदार्थ कहते हैं । इस 

प्रकार ज्ञान->जशेय भेद की अपेक्षा करके एक द्रव्य के-अनन्त भेद हुए 

हैं। तब उनका कहाँ तक ज्ञान हो ? इसलिये शिष्य के आशय' के “वश 
से आचाय ने मध्यम क्रम करके सात दी पदार्थ कहे हैँ । यहाँ जितने 

भी बढ़ें-वड़े चुद्धिमान ज्ञानी हैं उन्हीं की समझ में आयेगा, अन्य अत्प- 

ज्ञानी की समफ्त में नहीं। ओर यदि अति विध्तार रूप से कहते तो 

चह्ां बहुत चमय तक समझने पर सी उनको ज्ञान-नहीं होता । » इसलिये 
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सन््यम क्रमवर्ती करके सात ही तत्व अदह्ण करने योग्य है, द्वीवाधिक 
नहीं | . न् 

भावाथे - मोक्षमार्ग प्रकरण में सम्यस्दर्शनन के विपयभून श्रद्धान 

करने योग्य सात ही पदार्थ हैं, अन्य प्रकार नहीं । इसलिये यहां 

इस सूत्र में भी चाव ही तल का अहण किया गया है । 

ग्इन--यहां एक्र जीव द्रव्य ही तल है, अन्य नहीं यानी 

और कोई तत्व यहां पदा् नहीं है। इससे एक द्रव्य ही अनेक 

पर्याय रूप है| इसलिये एक जीव ही द्रव्य है, अन्य कोई नहीं ? 
समाधान--भआपका यह कहना असत्य है । क्योंकि जिससे पर को 

जीव की सिद्धि वचन से कराई दे यहां जो वचन है वह अजीब हे । 

इसलिये एक तत्व नहीं । यदि बचन को भी जीव कहा जाय तो उसके 

स्व संवेदन दोना चाहिये, पर वह नहीं हे । इस प्रकार एक जीव और 

एक वचन रूप दूसरा अजीव भी है। इसलिये एक जीव ही तत्त हे, 

झुसा नहीं है । 

प्रश--जों कोई दूसरा जीव हो तो उसके स्व॒ संवेदन ज्ञान 

कहना चाहिये, क्योंकि समस्त संसार में फ़ेक्ल एक ही परमात्मा 

है। उसकी अविया से अनेक जीव दीखते हैं, इसलिये एक ही 

जीव तत्त हे ? 
उत्तर--संसार में जीव तो अनेक हैं, परन्तु वे अविद्याहप में वेसे 

दोखते हैं ? यदि तू ऐसा मानेगा तो एक मेरे बिना अन्य कोई जीव दी 

नहीं है। तो इसी प्रकार अन्य छोग भी कहेंगे कि मेरे विना कोई जीव 

दी नहीं है। पर ऐसा कहने में सवे शत्यता का प्रसज्ञ आयेया । और 

यदि तृ पुनः ऐसा कहेगा कि आयम से केवल एक ही पुरुत की सिद्धि हे 
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तो हमारे आगम में नाना पुरुष रूप अनेक जीव फी सिद्धि है। क्योंकि 

चह्ट प्रत्यक्ष भ्रमाण से ती हमारा आगम सिद्ध हे! और एक ही पुरुष: 

को कहने चाले का आगम प्रत्यक्ष प्रमाण से मिलता नहीं, इस प्रकार उसमें 

विरोध भायेगा । जतः जो वचन है बह अजीच रूप ऐ । वहाँ जेसे 

अजीव वचन है उसी भ्रकार पृथ्वी आदि पस्तु भी अजीब है । इसलिये 

सामान्यपने से एक जीव, और एक भजीब ऐसे दो तत्व हैं। चहाँ जीव 

अजीब ऐसे दोनों के मिलनरूप क्रिया से भाद्धव होता है । पुनः इस जीव 

पुद्गल के प्रदेश का परस्पर में मिलाप होने से वन्ध होता है जीरः 

जीव के विशुद्ध परिणाम होकर नवीन कर्मो' के आने का अभाष होने 

संवर होता है। पुनः जीव का एक देदा रूप कर्म का क्षय होने से निजेरा 

होती है. और जीव के समस्त कर्मों के स्वेधा अमाव होने से मोक्ष होता 

है। इस प्रकार जीव अजीव के सम्बन्ध होने से सात तत्वों की प्राप्ति 

होती है । इमहिये जीव, अजीब, आख़व, बंध, संवर, निजरा और मोक्ष 

ये सात दी तत्व हैं, इनसे हीन अधिक नहीं । 

आगे के पांचवे सूत्र में शिष्य पूछता है कि--इस ' प्रकार 

कहे हुए सम्यरद्शनादि तथा जीवादि तत्व का छोक व्यवहार में विचार 

आता है, अतः वहां नाम मात्र सूत्र को भी जीव कहना चाहिये, स्थापना 

रूप को भी जीव कहना चाहिये, द्रव्य को भी जीव कहता चाहिये और 

भाव को भी द्रव्य कहना चाहिये, क्योंकि यथार्थ स्वरप समझे बिना 

टसमें अन्यथापने की प्राप्ति होती हैं ॥ इसलिये उनका व्यमिचार केसे 
दर हो जायगा 2 ु 

शिष्य के प्रइन के उत्तर मैं आचार्य कहते हैं कि-- 
सूत्र--नामस्थापनाद्रव्यमावत्तस्तन्न्यासः ॥ ४.॥ 
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अर्थ--जिससे पदार्थों को जानिये अथवा पदार्थों को सन्मुख करे सो 

नाम है । उससे गुण, जाति, द्रव्य, क्रिया से रहित वस्तु में अपना पुरु- 
पार्थ कर ही अन्य की अपेक्षा रद्दित वस्तु की अपनी इच्छा से ही संज्ञा 
करनी जो है सो पहिला नाम निमक्षेप है । इस प्रकार व्याकरण में नाम 

शब्द की निरुक्ति कही है । 

भावा्थ--जिस चस्तु में जेसा नाम है, वेसो उसमें गुण तो नहीं 
रहदा । परन्तु उसको लोक व्यवहार की प्रत्तत्ति के अर्थ उसको अपनी 

इच्छा से वेसा दी नाम कहना है, सो नाम निश्षेप है। जेसे किसी पुरुष 
का नाम इन्द्रराज है, किन्तु इन्द्र का गुण, जाति, द्वव्य, क्रिया, रूप लक्षण 

उसमें एक्र भी नहीं है, परन्तु माता-पिता ने उसका नाम इन्द्र, धर दिया 

है, तो वहां उसका नाम निक्षेप कर इन्द्रराज कहने में कुछ भी दोप नहीं 

है । अथवा ऐसे ही किसी पुरुष का नाम लक्ष्मीधर है, वहाँ भथ के विचार 

से जो एक लाख रुपये का स्वामी हो, उसे लक्ष्मीधर कद्दते हैँ, परन्तु 

लोक में जिसके पास पाँच ही रुपया नहीं है, उंसको भी लक्ष्मीधर कहते 

हैँ । इस प्रकार का जो कहना है, वह नाम निक्षेप की अपेक्षा से लक्ष्मीघर 

कहना सत्य है । अतः उसी प्रकार और सी धघनपाल, इन्द्रदत्त, जिनदृत्त, 

देवदत्त, नागदत्त, गजपतराय सिंहसेन इत्यादि जो हैं, नामगरुण जाति 

द्रव्य क्रिया की अपेक्षा से विना ही जो अपने मन में भाय्रे अपनी इच्छा से 

वस्तु का नाम रखना है उसे नाम लौकिक निक्षेप समझना चाहिये एवं जो 

अन्य कोई कारण की अपेक्षा से जहाँ जो नाम हो, वहां वह नाम की 

अपेक्षा ही कद्दा जाता है । जिस प्रकार सफेद ग्रण को धारण करनेवाले को 

घवलगुण कह्दना वहां गुणचर नाम है । तथा जहाँ मनुष्य, गाय, हाथी 

अदव, घट, पट इत्यादिक जो नाम हैँ, वहाँ उनका बोध जाति के द्वारा 
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होता है । और जो कोई पुरुष कुण्डल पढने हैं, ठसको कु०डलिया कदना 

एवं जो ह्वाथ में उण्डा छिये हो, उसको डण्डी कह्टना तथा'जो बहुत घन 

रखता हो उसको धनवान कह्टनो इस प्रकार' यह ह्रव्य नाम है । जो पूजन 

करता हो उसको पुजारी कद्दना तथा जो लिखता है, उसको छिखनेवाला 

कहनी तथा जो राज्य करता हो उसको राजा कहना इस प्रकार नाम पढ़े 

हैं । इस ग्रकार गुण, जाति, द्रव्य, क्रिया इसे प्रकार के चार भेद-रूप जो 

नाम बताये हैं, वह नाम निरक्षेप कहे हैं। उस नाम निक्षेप्र में तो केवल 

नाम कद्दना मात्र ही श्रयोजन जानना । वहाँ पर कोई अन्य प्रयोजन नहीं 

है। उसमें छोक-व्यवद्दार प्रवृत्त के लिये वस्तु का नाम जो कहना है,' वह 

नाम निक्षेप है। स्थापना का अर्थ यह है कि--अन्य वस्तु कौ अन्य वस्तु 

में स्थापना करना ही स्थापना है । जिस प्रकार 'घातु पापाण की प्रतिमा 

में दपमदेव की स्थापना करके पूजा आदि भक्ति करने को तथा सांक्षात् 

आदिनाथ तीर्थंकर मानना ही स्थापनी है,। जिसकी स्थापना की है, वहद्द 

स्थापना है । ह न 

भावाथ--जहां पस्तु तो कुछ और हो, वहाँ उसमें अपने संकरंप-रूप 

में अन्य वस्तु की स्थापना करना स्थापना निश्षेप है। जिस प्रकार 

घातु पाषाण मिट्टी आदि द्वव्य में इस श्रकार की स्थापना करना जो यह 

फछानी वस्तु है, वहां घातु पापाण तथा रत्न की अतिमा को बनवा कर इस 
प्रकार स्थापना करे कि यह. भादिनाथ तीथकर हैं, तथा यह्द अन्त के 

चौवीसवें मद्दावीर स्व्रामी हैं तथा इस अ्रकार ह्टी काठ पाषाण” तथा मिट्टी 

आदि हव्य में स्थापना करना, तथा यह हाथी है, यह घोड़ा है, यह ऊँट 

है, यह पेदल है, यह गाय है, यह भेंस है, यह बकरी है, यह भेड़ा है, 
'यह साँड है; यह कुत्ता है. इत्यादिक स्थापना जो है, वह संभी तदाकारं 
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स्थापना ऐ । पुनः दूसरी अतदाकार जो है वह जीव है, सम्यर्द्शन ज्ञान 

चारिन्र तथा र्नन्नरय-रूप है; तथा यह जिनवाणी एवं जिन-धर्म हे इस 
प्रकार की स्थापना करना अतदाकार स्थापना है । 

विश्ेषार्थ--यहाँ तदाकार नाम सद्भाव का है। और अतदाकार 

नाम असद्साव है, इसमें सदभाव तथा असदू्भाव यह दो“ अकार की 
स्थापना है । उसमें जो सदमाव है, जहाँ जिसकी स्थापना करना हो 

चढ़ाँ उस वस्तु के अंय उपांय-रूप इस प्रकार ही चिन्द प्रकट हो अर्थात् 

देखनेवाले को उसका दी नाम प्रकट हो तथा उसके भनुसार ही उसकी 

बुद्धि प्रकट हो तथा यह तो आदिनाथ भगवान् की मूर्ति है, यह महावीर 

स्व्रामी की मूर्नि है तथा यह इन्द्र महाराज हैं, यह हाथी है, यह्द घोड़ा हे, 

यह गाय है, यह सैंस है इत्यादि तदाकार-रूप वस्तु जो है, वह सभी 

सद्माव स्थापना हे । 

असदूमाव अर्थात् असद्भाव जो स्थापना है, पहां उस वस्तु के 

अंगोर्पांग-रूप आदि चिन्ह प्रकट नहीं हैं। इस प्रकार आकार रहद्दित शत्य- 

रूप अतदाकार वस्तु जो है, वह दूसरी असदूभाव स्थापना है । उससे एक 

अतदाकार तथा तदाकार वस्तु-रहुप को स्थापना करना णो है, वह दूसरा 

स्थापना निक्षेप हे । 

द्रव्य--द्रव्य जो है वस्तु, आगामी काछ में जिस श्रकार होनेवाछी 

हो, उसको उसी प्रकौर वर्तमान काल में उसी रूप में कहना जिस प्रकार 

राजा का पुत्र हो तो उसको राजा कद्दना इसको द्वप्य निश्षेप कहते हूं।. 

भावा4-- जिस अ्रकार राजा का पुत्र वर्तमान काल में राजा तो नहीं 

है, परन्तु आगामी काछ में वह राजा दोनेवाला है, इस श्रकार उसको 

द्रव्य की अपेक्षा करके राजा कहने में कुछ भी दोप नहीं है। अथवा जिस 
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अकार कोई जीव मनुष्य पर्याय के अन्त में देव पर्याय के सन्मुख हुआ है, 
परन्तु वह देव पर्पाय को अद्ण नहीं किया है, उसको द्रव्य की अपैक्षा 
से देव कहना अथवा जिस प्रकार कोई जीव सम्यब्दर्शन के भ्राप्त होने के 
सन्मुख हो थया है, पर उसको सम्यरदर्शन की ग्राप्ति नहीं हुई, पर अन्त- 
मुदूत में दोनिवाली तथा सम्यकत्व को धारण फरनेकाली है, उसको द्रव्य की 
अपेक्षा से सम्यस्दप्टि कहना इसी प्रकोर अगले पर्यायके सन्मुख-रूप वस्त 
को वर्तमान में अहण करना जो हे, वह द्रव्य निक्षेप है। यह तीसरा द्रव्य 
निक्षेप दो प्रकार का है *--- 

, १--भागम द्रव्य निक्षेप । 

२--नो-भागम द्रव्य निरक्षेप । 

उनमें से पहले भागम द्रव्य निक्षेप को कहते हैं। उसमें जिसका 
निक्षेप कद्दा है, उस वस्तु का कथन जो जेनागम है, उसको जाननेवाले 
जो धुरुष हैं, वह जिस काछ में उस श्ञाघ्त्॒ का चिन्तन आदि उपयोग 
रद्वित होती है, चह पुरुष काल में आगम द्रव्य निश्षेप है । 

भावा्थ---जिस प्रकार को हं पुरुष सम्यर्दर्शन के तथा जीव बव्य के 
कथन करनेवाले शास्त्र को जाननेवाला है, वह पुरुष /जिस' काल में उस 
शास्त्र के कथन का चिन्तन भादि उपयोग रहित होकर अन्य और 
व्यवहार में उपयोग सहित होता है, चह्ां उस काछ में उस पुरुष को 
आगम द्रव्य सम्यश्दर्शन कद्दते हैं । तथा आगम द्रव्य" जीव भी कहते हैं । 
इस प्रकार आग्म द्रव्य निक्षेप का स्वरूप समझना । 

दूसरे नो-आगम द्रव्य निक्षेप का वर्णन :-- 
दूसरा जो नो-आयम द्रव्य निक्षेप भी तीन प्रकार का है --- 

' १--ज्ञायक शरीर । 
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२- भाषी शरीर । 

३-- तद्व्यतिरिक्त शरीर | 

इन दोनों को मिन्न-सिन्न रूप में वर्णन करते हैं। पहले ज्ञायक 

शरीर भतीत भनागत वत्ंमान काल के भेद से तीन प्रकार है। वहाँ जौ 

ज्ञाता का शरीर पहले पर्याय में घा उसको छोड़ कर गाया, वह अतीत 

ज्ञायक शरीर है, क्योंकि छोकमें ऐसे व्यवद्वारकी प्रवृत्ति देखी जाती है और 
बहाँ प्राणी के मृतक शरीर को भी छोग ऐसा कहते हैं कि यह अमुक पुरुष 

है| इसलिये ज्ञाता जीव का जो मृतक शरीर है, सो अतीत ज्ञायक है । 

और वह अतीत ज्ञायक शरीर भी तीन प्रकार का है । 

१- च्युत । 

२--च्यवित । 

३-त्यक्त । 

च्युत--जो शरीर अपनी भाय्ु का अन्त होने से मरण को आआप्त होता 

है, सो च्युत है । 

व्यक्षित-- जो विप भक्षण करके मरण को श्राप्त हो था गारण, ताइन: 

तृष्णा आदि वेदनापूर्वक दारीर में से रुधिर के निकलने या भयपूर्वक 

तलवार, बरछी, छूरी, कटठारी भादि शास्त्रों से, तीमर संक््लेश होने से 

स्वासोच्छवास के रुकने से, अभि में भरम होने से, जल में दूबने से तथा 

अन्न पानी का निरोध करने से अकाल मरण को प्राप्त होता है, सो दूसरा 

ख्यवित है । 

त्यक्त - जो दर्शन, ज्ञान, चारित्र तथा तप इस अकार के ४ भ्रकार 

की आराधनाको धारण करके समाधिमरण सह्दित शरीर को त्याग करता है 

सो तीसरा त्यक्त है । 
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अनागत शरीर-- इसी प्रकार पहला अतीत ज्ञायक दरीर भी 

जानना । ज्ञाता जीव आगामी काल में जिस शरीर को धारण करेगा सो 

दूसरा अनागत दारीर है । 

.  वेतगान झरीर--जिर्स शरीर से'ज्ञावा. जीव वर्तेमान काछ 'में 

सस्यरदशन आदि तथा जीवादि ततों:के भागम को जाने, वह तीसरा 

वर्तमान 'ज्ञायक शरीर है । हर 

सावा4--जहाँ पर जिस वस्तु का जो निर्केप . किया है, वहाँ पर 

उसके कथन के शास्त्र को जाननेवाले पुरुष का अतीत (१, भनाॉयत (२),. 

वर्तमान (३) इस प्रकार तीन भेद-रप उसका जो शरीर है, .बह पहला 

जशञायक शरीर है। इस प्रकार पहला नौ-आगम द्रव्य ज्ञायक द्ारीर के 

स्वरूप को सममना । 

आगे दूसरे नो-आगम द्रव्य मावी शरीर को कहते: हैं :-- 
-, जहाँ पर जो सम्यस्द्शन आदि तथों जीवादि पदाथों के भायम का 

जाननेवाला शरीर होगा, वह दूसरा अनागत नामक नो-भागम द्रव्य 
निक्षेप है। इसी प्रकार नो-आगम द्रव्य भावी शरीर का स्वरूप बतछाया है। 
,; आगै-तीसरे तद्ृव्यतिरिक्त नो-आगम द्रव्यं को कहते हैं :--- 

'» “पीसरा जो तद्व्यतिरिक्त नो-आगस द्ृव्य है, उसके दो भेद् हैं :--- 
«७ १--वरद्व्यतिरिक्त-कर्मे 

',  २--पद्व्यतिरिक्त नो-कमे । ह 

उसमे जिस वस्तु का निक्षेप करके जो उसका कारण:रुप ज्ञौता 

वर्णादि स्वरूप द्रव्य-कर्म है, वह पहला , तद्व्यतिरिक्त - नायक नो-आगम 
द्रव्य-कर्म है.। और सम्यरदर्शनादिक के उत्पन्न होने का-वाह्य कारण जो 

“०, आद्ारादि पुदुगल द्रव्य के स्कन्ध शरीर-रूप परिणमन करेगा, बह.दूसरा. 
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तद्व्यतिरिक्त नामक नो-आगम द्वव्य नो-कर्म है.। ऐसे दो प्रकार तीसरे 

तद्व्यतिरिक्त नो-आगम द्रव्य का खरूप जानना । इसी प्रकार तीन भेद- 
रूप दूसरा नो-आागम द्रव्य निक्षेप है / उसमें एक आगम द्रव्य निक्षेप 
तथा दूसरा नो-भागम द्रव्य निक्षेप है । 

इस प्रकार दो भेद्-रूप द्वव्य की आगामी पर्याय को वर्तमान काल में 
जो अहण करता है, वह तीसरा द्रव्य निक्षेप है। द्रव्य की वर्तमान फाल 
में जेसी पर्याय दो, उसको उसी प्रकार स्वीकार करना यह निक्षेप भाव है ।. 

जेसे--जो राज्य करता है, उसी को राजा कहना भाव है। इस 

प्रकार जो चौथा भाव निशक्षेप है, यह भी दो प्रकार का है । 

१--आगम साव 

२--नोआागम झाष । 

, जिस प्रकार वस्तु का निक्षेप करके उसके कथन करनेवाले शाश्त्रको 
जानने वाले पुर का जिस काल में उस शास्त्र में उसका उपयोग छग रहा 

हो उस काछ,में वह पुरुष आगम भाव निक्षेप है। एवं जहाँ जिस .बस्तुके 

निक्षेप से वस्तु की जो पर्याय पतंमान काल में हो वह दूसरा नोभागम 

भाव निरक्षेप है । इसलिये एक आगम।भाव तथा दूसरा नोभागमभाव इस 

प्रकार दो .भेद् रूप द्रव्य की पर्याय को :म्रतीत तथा अनागत विना'एक 
वर्तमान फाल को द्वी प्रदण करना जो हे वह चौथा. भाव-निक्षेप हे । 

इस प्रकारः-- . » व 3४-5 

४ १० -चार्म 

। २-#स्थाप्ना , . . . ४... ६ « 

, औैनओय,.  - ., ५७: 
>ह--भाव, इन घार निक्षेप्रों का वर्णन किया। . . « . “ 
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तत्--पहले सूत्र में कहे गये सम्य्दर्शनादि तथा जीवादि पदार्थों का 

जो अहण है सो तत है +. 

स्यास--नाम ॥ १० स्थापना ॥ २ ॥ द्रव्य ॥ ३॥ सात ॥ ४ ॥ 

रूप जो चार निक्षेप हें वह न्यास हैं। अथवा तत् कहिये नाम ॥ १ ॥ 

स्थापना ॥ २ ॥ द्रव्य ॥ ३॥ तथा भाव ॥ ४ ॥ जो तत् कहिये सम्यरद्- 

आनादि तथा जीवादि पदाथों का निक्षेप करना जो है वह तसूतन्यास है। 

सावाथै-- नाम ॥ १ ॥ स्थापना ॥ २ ॥ द्रव्य |] ३ ॥ साव ॥ ४ ॥ 

ऐसे इन चारों से सम्यरदर्शनादिका तथा जीवादि पदाथों का न्यास कहिये 

निक्षेप होता है । यहां पर निक्षेप नाम पदार्थ की स्थापना करने का हैं । 

इस लिये नाम स्थापना द्रव्य माव तसूतन्यास ऐसा सूत्र हुआ | 

प्रशय--अब यहां कोई कहता हैं कि नाम एवं स्थापना के 

तो एक ही पना हे तथा जहां पर जेसे गुण रहित नाम 

होता है वहां पर बेसे ही गुग रहित धातु पाषाण, काष्ठ, 

तथा मिट्टी आदि वस्तुओं में तदाकार-अतदाकार में यह इन्द्र 

है यह हाथी है, . इत्यादि जो ऐसा नाम करना हैँ वही स्था- 

पना हे | इच्च लिये जहां पर जिस वस्तु का चाम नहीं होता हूँ 

वहां पर उस वस्तु की स्थापना भी चहीं होती | अतः नाम स्था- 

पना एक ही है। इसमें कोई सेद नहीं हे १ 

उत्तर--वहां पर जसे स्थापना में आदर रूप भाव दोता हे, पेसे 

नाम में आदर रूप भाव नहीं दहोता। जिस प्रकार किसी भनुष्य का नाम 

इन्द्र, स्वामी तथा जिन है, वहाँ उस पुरुष में इन्द्रपना, स्वामीपना, तथा 

अरहन्त रूप जिनपना का आदर नहीं है । तथा जहां धातु रूप, पाबाण 

आदि बल्ठु में इन्द्र तथा अरइन्त भगवान की स्थापना होती है उसको 
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साक्षात् इन्द्र स्वामी तथा जिन भगवान ही मानते हैं। वहाँ पर जिनेन्द्र 

मगवानके प्रतिविम्व को स्थापना में अपना उपकार होना मानते हैं । 

ऐसी स्थापना निक्षेप के विषय में कुछ भेद नहीं माना गया हे। उसकी 
साक्षात् रूप भरहन्त सगवान ही जानकर स्तुति तथा पूजादि की जाती 

है । और उनका ध्यान किया जाता है । इसीलिये स्थापना निक्षेप के विषय 
में आदर रूप भाव है। और नाम निक्षेपं के विपय में आदर या पूज्य भाव 

नहीं, वहां तो केचल व्यवहार के अर्थ ही नाम रक््खा गया है इसलिये 

उसमें स्तवन पृजादि आाद्र रूप भाव नहीं होते । इस प्रकार नाम और 
स्थापना में इतना ही भेद है । अतः दोनों पृथक्-पथक् हैं. एक नहीं । 
अथवा जेसे किसी पुरुष का नाम द्रपभ द्वो तो वहा उसकी पूजा स्तुति 

आदि करना तथा उसमें गपना उपकार होने की बुद्धि नहीं उपजती । 

किन्तु जहाँ पर वृषभ की स्थापना होती हे वहां उसको साक्षात् पाप 

फर्मका नाश करने वाला वृषभ देव जिनेन्र मानकर उसकी पूजा स्तुति तथा 
ध्यान किया जाता है। इस प्रकार नाम और स्थापना में भेद जानना। 

भावाथं-- नाम निरक्षेप के विपय में तो संसार में आदर तथा उप- 

कार होने की वाञ्द्वा नहीं होती और स्थापना निक्षेप में आदर तथा 

उसमें अपना उपकार द्वोने की वाज्छा देखी जाती है। वहाँ पर तो कोई 

स्थापना ऐसी होती है जो बहुत काछ तक रहती है तथा कोई एसी होती 
है जो केवक अत्प काल तक ही रहती हे। उसमें नाम और स्थापना 

एक रूप नहीं है । 

प्रशन--नाम एवं स्थापना यह “दोनों पए्रथकू-एथक हैं सो तो 
ज्ञात हुआ किन्तु वहां पर द्रव्य और भाव में एकपना की ग्रापि 

होती है क्योंकि द्रव्य से,तो भाव एथक नहीं तथा भाव से द्रव्य 
९ 
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पृथक नहीं | अतः द्रव्य और याव दोचों एक ही रूप हैं ? 
उत्तर--इसुमें कोई दोष नहीं हैं किन्तु इन दोनों के नाम पृथक- 

पुथक हैं उसमें दव्य और साव के विषय के नाम से ही उन दोनों सें भेद- 

रूप है ऐसा समच्छना। 

प्रहव +-इच पंचम काल में अरहन्तादिकों की अतदाकार रूप 
स्थापना करनी योन्य हे या नहीं ९ 

उत्तर--हुष्डावचपिणी काल में अतदाहऋ्र रूप स्थापना करनी योग्य 

नहीं है । क्योंकि इस पंचन कालमें अन्य मत वाले देवों की अनेक विपरीद 

रूप स्थापना हुई है और वे कनन््यमती अपने अनेक देवों की मूर्ति की 

अतठदाकार रूप स्थापना करते हैं। वहाँ पर यह भी निरच्रय नहीं है कि यह 

मूत्रि किसकी है और उनके अन्द्र क्या श॒ुण हैं। इसलिये इस पंचम काक्त 

में गरहन्त सगवान की अवदाछार रुप स्थापना करना योग्य नहीं है । 

भावार्थ -इस पंचम काल में हुण्डावरपिणीकाल के दोष से अन्य 
संत वाले सदी, शीतला, चण्डी, झुण्डी, दुगनसवानी, जादि गनेक् अकारकी 

अतदाकार रूप स्थापना करते हैं, उनके यह ज्ञान नहीं होता है. क्लि यह 

सूचि किसकी है कौन हैं १ इचसे ऐसी स्थापना करना योग्य नहीं है 

इसमें अल्योपाजग जादि -जाकार रुप. विक्वार तप पाया जाता हैं । 
// 2 

इसलिये जहां उचछो देखकर बोदराय मुद्रा की भावना उत्पन्न हो 'ऐंडी 

भरहन्तादिक दी चदाकार रूप स्थापना करना ही योग्य है । इसमें विप- 

रोव भददाकार रुप स्थापना इस पंचम काल में करना योग्य नहीं हैँ । 

और दो कोई भतदाक्वौर रूप स्थापदा करे तो आयमे से कहा है हि 

ऐजा उमनकर करे तो वहां पत्थर मिट्टी झादि में अरहन्तादि के स्थापना 

कहपना करके ऐसा कहे कि हमारे अरहन्त भयवान्र नहीं हैं । क्योंकि १५ 
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यदि उसको अरहन्त देव मानकर उसकी,पूजा तथा .ध्यान करने छग , जाये 

वो चहां धर्म में व्यमिचारपना आयेगा एवं मार्ग भ्रष्ट हो जायेगा । इस- 

लिये इस:पंचम काल में एक तदाकार रूप स्थापना करने का. ही अधिकार 

है, अतदाकार रूप नहीं।. इस प्रकार बसुनन्दी सिद्धान्त चक्रवर्ती ने 

अपने श्रावकाचार में कद्दा है । दूसरी अतदाकार रूप स्थापना को मना 

किया है।, उसमें तो तदाकार रूप मुख्य स्थापना के विपय से सी कांष्ठ, 

भादि की स्थापना -से संघ में अनेक भेद बढ़ गये हैं । तो वहां 

गतदाकार की क्या बाव है अथात् वह इससे कई गुणा बढ़ा हुआ है। 

इसलिये अरहन्त सगवान की अतदाकार रूप स्थापना फरना योग्य 

नहीं है । इस प्रकार समझना चाहिये । 

प्रश्न--धातु पापाण रूप अरहन्त भगवान की प्रतिमा को 

क्रिप्त लिये पूजते हैं !. क्योंकि अरहन्त भगवान तो मोक्ष यये हें 

तथा वह सिद्ध क्षेत्र में स्थित हैं। उनकी धातु पाषाण के प्रतिविंव 

में एक प्रदेश भी वहीं आता है अथवा वह अपनी पूजा चाहते 

नहीं तथा वह किसी का उपकार या अपकार करते ही बहीं । 

जो. उनकी पूजा स्तवन तथा अभिषेक करते हैँ उससे राय आदि 

भी नहीं करते हैं तथा जो उनकी निन्दा करते हैं उत्तसे द्वंप भी 

नहीं करते हैं |, इस अकार राय-द्वप रहित जो, जरहन्त तथा 

सिद्ध भग़मान, हैं उनकी अतिमा की स्थापना करके फिर उत्त जड़ 

रूप अचेतन ग्रतिया को किस लिये पृजते हें ? तथा अचेतन रूप 

जड़ अतिमा से फल की भी आज्ति नहीं होती है | इसलिये धातु 

पापाण श्लादि जड़ रूप अचेतन प्रतिमा में अरहन्त भगवान की 

स्थापना करना योग्य नहीं है । 
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समाधान--यह्द वात तो उत्य हे जो अरहन्त भगवान सिद्ध अवस्था 
में स्थित हैं वहाँ उनका एक भी प्रदेश :प्रतिंमा' में भाता - नहीं - हैः तथा 

उनके. द्वारा किसी का उपकार भी नहीं होता है तोःभी धातु - पापाण: छी' 

प्रतिमा सें अरहन्त भगवान .की स्थापना करना योग्य है'। “जो गृहस्थं 
श्रावक हैं उनका मन शुद्धात्म स्वरूप के अवहम्बन में तो श्रवत्त नहीं होता 
हे और निरालम्थी चित्त ठहरता नहीं । * इस प्रकार ' इस 'परमात्म भाव 
का अवलम्बन होने के लिये वीवराग परिणाम जोड़ने के. लिये धातु 

पाषाण रूप प्रतिमा अरहन्त भगवानंकी स्थापना की जाती है । इस प्रकौर 

वात पापाण रूप' भर्इन्त भगवान की प्रतिमा को जो साक्षात भरहन्त 

भगवान ही हैँ, ऐसा जानकर उसका ध्यान, स्तवन, पूजन भादिं करते हैं । 
पहाँ उन अरहन्त भगवान के स्वरूप में आपके परिणाम भिड़ने' से उस 

अवसर में समत्त संसार का संकल्प विकत्प छूटकर उंन परमात्मा: के भाष 

का अनुभव होने छगता हँ। इस प्रकार उन परमात्मा के 'स्वेडप की 
प्राप्ति होने से वहाँ उस सुख रूप ज्ञान सम्पत्ति में-विध्न करने बाला .जो 
अन्तराय कम है उसका अजुमाग रूप जो-कटुक रस है वह रुक जाता हे। 
अथवा. अपने चीवराय रूंप भाव होता हे। इस प्रकार वीतराग रूप-साव 

होने से असाता वेदनीय के पहले जो समस्त अशुभ रूप प्रकृति बांधी 

हुई हैं वे सत्ता में .जो स्थित हैं उसका रख नष्ट होता है और जो.पहली 

वान्धी हुईं शुभ रूप पुण्य प्रकृति हैं उनमें रस चढ़ जाता है ,तथा वहां 

सन्द् कपाय के प्रभाव से तीन शुभ भायु के बिना अन्य समस्त कर्म: प्रकृ- 
तियों की स्थिति घट जाती हैँ !, इस. प्रकार जन धिद्धान्त में केवली ,भग- 
भान ने कहा है । ४ ३३, हे 

भावाथे--चिद्धान्त में जिनदेव की ऐसी आाज्ञा ह कि जो सन््द 



[ #८१ | 

कपाय के प्रभाव से जीव के पहले बंधे हुए शुभ कर्ममें रस आ जाता है 

तथा भशुभ कम में रस सूख जाता है अथवा घट जाता है, - स्थिति भी 
एक देव, एक मनुष्य तथा एक तियेच--इस प्रकार तीन छुम * आयु बिना 
अन्य समस्त कम प्रकृति की स्थिति घठ जाती है । अथवा ऐसे ही उससें 
उल्टी ही तीन कपाय के प्रभाव से कम क्री समस्त पाप रूप अशुभ प्रकृति 
में बदल ( रस ) जाता है। तथा पुण्य रूप अक्ृति में रस सूखकर 
घट जाता है. । पुनः देव, मनुष्य, तियेंच इस प्रकार की तीन शुभ भाँयु 

के बिना अन्य समस्त के की स्थिति बदल जाती है। इसलिये भगवान् 

अरहन्त के प्रतिबिम्ब में अनुराग करने से जीव की कषाय की मन्द्ता 

होती है । इस प्रकार भरहन्त देव की प्रतिमा को देखने से वहाँ अरहन्त 

भगवान के ग्रुण में - अनुराग करना जो है वह अरहन्त भक्ति है। इस 

प्रकार की अरहन्त भक्ति के प्रभाव से वहां दुःख होने का कारण जो पाप 

'प्रकृति है उसमें रस सूखकर घट जाता है तथा सुख होने का कारण 

पुण्य प्रकृति हैः उसमें रस बढ़ जाता है'। इस प्रकार जब इस जीवके 

पाप रुप प्रकृति का रस सूख जाता है, तब समस्त दुःख विनाश को 

प्राप्त होता है । तथा जब ॒पुण्य रुप प्रकंति में रस बढ़ जाता है, तथ 

ध्वर्गादिक सुख की प्राप्ति तथा राज, सम्पत्ति इत्यादि समस्त भोगरूप 

सामग्री सवयमेव भाप ही से भाकर प्रकट होती है । सुख की प्राप्ति होने 

के लिये धातु पाषाण की स्थापना करके उसकी पूजा स्तवन अभिषेक करते 

हैं। यथ्पि भगवान् अरहन्त धाठु पाषाण के प्रतिबिम्ब में नहीं आते हैं 

और फिसीका उपकार या अपकार भी भगवान् पीतराग करते नहीं है, 

तथापि उनका नाम तथा अतिविम्ब अपने शुभ परिणाम तथा, वीतराय 

रूप ध्यान दोने के लिये वाह्म निमित्त कारण है । कारण :चिना कार्य टीक 
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नहीं होता है । इस अकार का नियम बनलाॉया गया है । जब काये सिद्ध 

होगा तब वह कारण द्ोगा इसलिये वीतराग रूप भाष को प्रकट करने के 

लिये भगवान भरहन्त देव की प्रतिमा बाह्य कोरण है. । इस प्रकार इसकी 

स्थापना अनाद्काल से चली भायी हे । इससे भरहन्त भगवान की धातु 

पाषाण में उनकी अतिविम्ब की स्थापना करना योग्य है अथवा जो वहुत 

सुन्दर श्र॒गार सहित रूपवती स्त्री के अचेतन चित्र को देखकर उसमें 

राय भाष प्रकट होता है उसी तरह वीतराग प्रतिविम्ब - को भी देखकर 

उसमें वीतराग भाव प्रकट होताहै | अथवा संसार में जीव के जो राग 

देष रूप परिणाम होता हे वह समस्त अचेतन रूप पुद्गल द्रव्य के निमित्त 

से होता है । इसलिये उसमें वहां रत्न, स्वणंरूप, महल, वर्ण बाग, नयर, 

आम, पापाण कमर, तथा मलुप्य तिय'च का शरीर तथा भनुप्य तियेच 
के शुभाशुभ बचन तथा छुगन्ध हुगेन्ध रस विरस इत्यादि समस्त अचेतन 

रूप पुद्गछ द्रव्य की पर्याय है। इसका चिन्तवन करना श्रवण करना तथा 

अवलोकन करना इत्यादि प्रकार पुद्गल द्रव्यके अनुभव करने से ही संसारी 

जीव के राय द्वेष रूप भी भाव पेदा होता है | इसलिये जिस प्रकार भचे- 

तन रूप पुदुगल द्रव्य आंत्मा के राग द्वेप के उत्पन्न होने में सहकारी 

कारण है उसी तरद्द अरहन्त भगवान की धातु पापाणमयथ जड़ रूप अचे- 

तन प्रतिमा भी परम शान्त मुद्रा रूप जो भव्य जीवके एक धीतराग बिना 

और छुछ उसके चाह नहीं है। जो भगवान के आगे जल चन्दन आदि 

अप्ट द्रव्य चढ़ाया जाता है, वह भगवान तो कुछ भद्षण नहीं करते हैँ 

तथा उनकी: लेने की इन्च्छा भी नहीं करते हैं । वह भगवान ' हमेशा 

वीतराग हैं। जब जेसे किसी पुरुष फो महा मण्डलेखर- राजा का 

समांगन होता है तब उनके ऊपर रत्न, सुबणे; मोती, इत्यादि को 
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धूम-घूम कर क्षेपण करते हैं तथा उनकी आरती उत्तारते हैं तथा उनपर 
पुष्प क्षेपण करते हैं । यह सभी अपनी-अपनी भक्ति है । पर वहाँ राजा 

को इन सभी वस्तुओं से कोई प्रयोगन नहीं है । उसी प्रकार भक्ति के 

साथ यह जीव तोन छोक के नाथ तथा पर॒म मंगछ रूप जो अरहन्त 

भगवान हैं उनके श्रतिविम्व को देखकर जो अपने अन्द्र उत्पन्न हुए 

आनन्द से चह निकट भव्य जीव सक्ति से जल चन्दन आदि अप्ट द्वव्य से 

अघ उतार कर भगवान के भागे क्षेपण करता है उससे भगवान को कोई 

प्रयोजन नहीं है। अथवा यहाँ भगवान के आगे अप्ट द्रव्य फो इसी 

प्रयोजन से चढ़ाया जाता है ।'अथवा भव्य जीव उनके सामने एकाग्र चित्त 

से प्राथना करता है कि इस संसार में अनादिकाल से जन्म-मरण करते 

हुए भाकुछता की प्राप्ति होती है। भर्थात मन में दुःख होता है मे इस 
जन्म-मरण के दुख को नाश करने के लिये चरण के निकट जल को 

धारा क्षेपण फरता हूँ । जिससे फिर भेरे जन्म-मरण रूप दुःख की प्राप्ति 

न हो | पुनः हे भगवान इस स्त्री पर्यायको कमी न अरहण करूं। इस संसार 

के चतु॒ुगति रूप संसार में अनेक इष्ट संयोग भावाप को सदन कियो सो 

मैं अब उस स'सार के भाताप को नाश करने के लिये तुम्हारे निकट 

चल चन्दन को भर्चन करता हूँ । इससे फिर मेरे चतुर्गंति रूप स सार 
के नाप की प्राप्तिन हो। घुनः है संगवान ! संसार में मुझे भ्रमण 

करते ५ ही भी स्थिरता नहीं मिषी | अब में उस संसार के सृमण 

को मिय लिये आपके चरणों के निकट अक्षत का पुज॒ चढ़ाता हूं । 

इससे सु यूपद मोक्ष की प्राप्ति हो | पुनः है भगवान् !| इस कामदेव 

ने मेरे निज ५ रूप शीलरतन को नष्ट करके मुझे कामरझूप अभि से 

बहुत तपाया ५ पृ कामदेव को मेटने के छिये भे' आप के चरण में 
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पुष्प को चढ़ाता हूं, जिससे मेरे निज स्वभावरूप शीक रत्न को प्राप्ति दो ४ 

है भगवान् | मुझे क्षुघा वेदना ने बहुत ही दुःख दिया, भतः उसे मिटाने 

के ल्यि में आप के चरणों में *वेय को चढ़ाता हूँ, जिससे कि मेरा; क्षुपा 

रोग मिट जाय । है भगवान | इस संसार में मुझे मोहरूपी अन्धकार ने 

अन्धा कर दिया है, जिससे में हिवाहित विचार से रहित दोकर अन्धा के 
समान वन गया हूँ । इसलिये अब में उस अशामन रूपी अन्धकार को दृस 

करने के लिये आपके चरणों में दीपक चढ़ाता हैँ, जिससे से पुनः इस 

सोहरूपी अन्धकार में न पड़ उकू । है भयवान् | इन अष्ट कर्मो के संयोग 

से मुम्कें बहुत हुःख प्राप्त हुआ | अतः अब में उस कम का नाश करने के 
छिये आप के चरण कमलों में भगरिनि भें धूप को खेता हूं, जिससे कि 

मेरे पूव कर्म नष्ट हो जाय॑ ओऔर' मुझे इन कर्मों का संयोग न हो। 

है भगवन् | इस संसार रुपी फल से 'मुझे अत्यन्त पीड़ा श्राप्त हुई है ।' 

अतः अव में उस -संसार-रूपी फछ को नाश करने के लिये आपके चरणों में 

फछ चढ़ाता हूँ । इससे मोक्ष फल की मुझे प्राप्ति हो । इस प्रकार अष्ट द्वन्य 

से भव्य जीव अपनी सक्ति से पंचपरावतेन-रूप संचार को जलांजलि देने के 
लिये भगवान् के चरणोंमें अध चढ़ाते हैं। भमगवाव की पूजा करने हक यही 

प्रयोजन-है । उसमें कोई और दूसरी कामना नहीं है । इस तरह किक; 

की पूजा करने-हप जो सक्ति मान है, वह अनादिकाल से चछता जाया ' 

यानी वह नवीन नहीं है । इस प्रकार यह गृहस्थ श्रावक का. ह> 
अर्थात् यह क्रिया गृहृत्थ श्रावक जवबक ग्ृहस्थाश्रम में रहता ह 'पप८ 

उनके इस, व्यवद्दार रत्नन्नय-रूप, पूजा तथा चार प्रकार के. अीदि 
व्यवद्वार क्रिया को अपनी विपय-वासना को मिटाने के राग को 
प्रवत्ति करता है, और जो समत्व आरम्भ परिग्नह के .' हों, भपने 
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जात्मिक रस में छीन हों, उनके छिये दृशेन, पूजन तथा छ॒म कार्य में प्रवृत्ति 
“करने फी भ्रधानता नद्वीं है। इससे वह आराध्य-आराधक-रूप भेद 
चुद्धि को छीड़ कर अपने मजात्मानुमव में ही लीन रहते हैं। उनको 
भगवान के प्रतिविम्ब की पूजा-आराधना की जरूरत नहीं है। अतः 

आरम्मी श्रावककों को अरहन्त भगवान् की अ्रतिमाकी स्थापना करना योग्य 

है। अथवा अरहन्त भगवान् के प्रतिविम्व की महिमा घवछ नामक प्राकृत- 

रूप गाथा वन्ध सिद्धान्त में भूतवली नामक भआाचाये ने ऐसा कहा है कि--- 

जो एक हजार अन्य मतवाले मिथ्यादृष्टि . जीवों की महिमा है, वह 

महिमा तो एक जेन-जातिवाले मिथ्यादृष्टि श्रावक की है, जितनी महिमा 

एक दजार मिथ्यादष्टि श्रावकों की है, उतनी महिमा तो एक अबत 

सम्यस्टप्टि पाक्षिक श्रावककी है, जिवनी सहिमों एक हजार अवबृत 
सम्यर्दप्टियोंकी है, उतनी महिमा एक भणुवृतधारी देशवृत्ती श्रोवककी दोती है. 

जिंतनी महिमा एक हजार देशव॒ती श्रावक्कों की होती है, उतनी महिमा एक 
-सकल संयमी मुनि की होती है, जितनी महिमा एक हजार सुनिर्योकी होती 

है उतनी महिमा एक सामान्य केषछी की होती है, जितनी महिमा एक 

हजार सामान्य केवलियों की होती है, उतनी महिमा समवद्रण की लक्ष्मी 
सहित एक तीथकर केवली भगवान् की दोती है और जितनी मदह्दिमा एक 
दर्जार तीथकर केवली भगवान् की होती है, उतनी महिमा एक जिन- 
प्रतिविम्ब की होती है । 

ग्रश्न--एक हजार तीथंकर केवलियों. करे समान एक जिन-विग्च 

की महिमा केसे होती है ? 
उत्त-जौ तीथंकर भगवान हैं, वे इस छोक में उत्क्ृष्टता से 

समवसरण की लक्ष्मी सहित आठ वर्ष कम एक करोड़ पूवकाल प्रमाण तक 
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'रहते हैं, और वे इतने काछ तक एक आा्य-खण्ड के वत्तीस हजार 

( ३२००० ) देशाँ में विहार किया करते हैं । इस आय॑-खण्ड के वर्तीस 

हजार देशो में उनके वचन को भव्य जीव सुन कर मुनितरत घारण करके 

मौक्ष को जाते हैं। ऐसे जितने काल तक भगवान् संसार में रहते हैँ, 

उतने काल तक सव्य जीवाँ को वेराग्य उत्पन्न होता है, डिन्तु जब 

भगवान् अपनी आयु पूर्ण करके सोक्ष में चले जाते हैं, तव उनके उपदेश 
बन्द हो जाते हैं । परन्तु जो अरहन्त भगवान की प्रतिमा है, वह अकृत्रिम 

है और जो भक्नत्रिम चेत्याल्य है, उसमें अरहन्त भगवान् की अतिमा 

विराजमान है और ऐसी अरहन्त समगवान् की प्रतिमा का दर्शन करने से 

'अव्य जीवों को निज स्वरूप की प्राप्ति होती हैं, जिससे कि भव्य जीव सदा 

मोक्ष को जाते हैं अथवा धातु-पापाण से बनी हुईं कृत्रिम-हप जो प्रतिमा 

है, वह बहुत काछ तक संसार में रहती हे । इसलिये एक हजार तीथकर 

केवली भगवान् के समान एक जिन-विम्व की महिमा होती हे । अवः ऐसे 

लिन-विम्व का निमित्त मिलाने से झुनिगण भी अपने निज स्वरूप की 

प्राप्ति करने के लिये इस अरहन्त प्रतिमा का ध्यान करते हैं और उसको 

नमस्कार करते हैं । ऐसे जिन-विम्ब की महिमा केवलज्ञानी भगवान्ने 

है । इसलिये चीतराग-रूप अरहन्त भगवान के प्र तिथिम्ब की स्थापना 

करना योग्य है। इस प्कार नाम स्थापना, द्रव्य तथा भाव रूप से चार 

निक्षेपों का विवेचन किया | 

प्रशन--जों सबते पहले नो-आगम कहा, उसके पीछे स्थापना 

कही, उस्तक्ते पीछे द्रव्य कहा तथा उत्तक्रे पीछे भाव क्ह्ा-इच्त 

प्रकार इनको अनुक्रम से कहने का क्या प्रयोजन है ? अथवा इस 
7 “सूत्र के आदि में सबते पहले द्वव्य का ही गहण करना चाहिये 
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था, क्योंकि द्रव्य में ही नाम्रादिक की ग्रव्ृचि होती है तथा 

नाम की जो ग्रद्ृत्ति कही है, उसका विपय द्वव्य होता है। इस 
कारण चृत्र के आदि में द्रव्य का ग्रहण करना ही योग्य है| 

उत्तर--इसमें कोई दोप नहीं है, क्योंकि छोक में व्यवहार की जो 

प्रबुत्ति है, वह समस्त ही प्रवृत्ति नामपूर्वक देखी जाती है। इसलिये इस 

सूत्र के आदि में नाम अहण करना दी थोग्य है, द्वव्य नहीं । अथवा ययपि 

द्रव्य के विषय में ही नाम, की प्रवृत्ति होती है, तथापि वहाँ नाम के बिना 

लोकवाद् नहीं चलता है, इसलिये द्रव्य से पहले नाम को ही ग्रहण करना- 

योग्य है, तथा छोक-व्यवद्वार में नाम न हो तो वहाँ स्व वस्तु के व्यवहार 

का नाद्ा होता है! इस लोक में स्तुति और निन्दाके जो वचन हैं, उनको 

सुन कर ही उनमें राग-द्वेष की अवृत्ति होती है । इसलिये सबसे पहले इस 

सूत्र के भादि में नाम को दी अद्वण किया है, तथा नाम के विषय में ही 

जआथापना की उत्पत्ति होती है, क्योंकि नाम के बिना स्थापना नहीं 

होती है, इसलिये नामके पीछे स्थापना को भरद्दण किया है। पुनः स्थापना 

जो है, बह द्वव्य के विपय में ही दोती है, क्योंकि द्रव्य के बिना स्थापना 

नहीं द्ोती है, इसलिये स्थापना से पीछे छगने से ही द्वव्य का अक्ण किया 

है। द्रव्य जो है, उसके विपय में ही भाव की प्राप्ति होती हे, क्योंकि द्रव्य 

के बिना भाव नहीं होता है। इसहिये द्रव्य के पीछे छगते ह्वी अन्त में, 

भाव का भरद्रण होता है। इस प्रकार क्रमाइुसार कहने का मतलब यही है । 

अथवा यहाँ चार निक्षेपों को कहने का यही श्रयोजन है। जो लोक- 

व्यवहार में कोई नाम को भाव समझ लिया जाय तथा वहाँ स्थापना इन 

दोनों को भाव भादिक जाना जाय तो वहाँ विरोध गाता है, इस कारण 

“इस विरोध को मिटाने के लिये इन चार निक्षेपों का विधान कट्ठदा गया हे 
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इसमें नाम-स्थापना तथा द्रव्य इस प्रकार तीन निशक्षेप : वो हछूयाथिक नय के: 

विषय हैं, तथा चौथा भाव निर्क्षेप जो है, वह पर्यायाधिक नय का विषय हे। 

भाव/थे--एक द्वव्यायिक तथा एक पर्यायाथिक इस प्रकार ,निर्चय 
व्यचह्वार-रूप मूल में नय दो प्रकार के हैं, उनमें प्रथम द्रव्याथिक नय से तो 
नाम स्थापना द्रव्य यह तीन निश्षेप कहे गये हैं। पुनः दूसरे नय की अपेक्षा 

से एक भाव निरषेप होता है। इसलिये निए्चय तथा व्यवहार इस प्रकौर 
इन दो नयों की अपेक्षा नाम स्थापना द्वव्य माव इस प्रकार चार निरक्षेप 

बंतलाये हैं, सम्यरदर्शान आदि तथा जीवादि -पदार्थ जो हैं, उनके ऊपर 

इन्हें छयो लेना चाहिये । भव।जागे कोई प्रघन करता है क्रि--इस “प्रकार 

नाम निरक्षेप के ज्ञानविधान के द्वारा आकार-रूप स्थापना किये हुये 

सम्यर्दर्शन आदि तथा जीवादि पदार्थ जो हैं, उनका येथाथ स्वरूप का' 

अधिगम ज्ञान केपे होता है १ इस प्रकार का प्रइन- सुन कर आचाये यहाँ 

पर निम्न सूत्र कहते हैं :-- । * ,, [+ ह 

" सूत्र-प्रमाणनयरघिगम ३$--।॥६॥ 

' यूत्र का भावाथे--वस्तु का से धर्स अघर्मरूप विषय :का- अहण 
करना जो है, सो ही प्रमाण है--“नय” का. अथ हैं प्रमाण के द्वारा ग्रहण 

किये - गये - वस्तु ' का - एक देश-रूप अर्थ को. विषय करना ॥. इसलिये 

प्रमाण और , नय इन दोनों के द्वारा वस्तु को ग्रहण करना,जों,है, वही 

प्रमाण नय अधिगम है'। अधिगम--अर्थात्. प्रमाण नय - के द्वारा 

सम्यर्दर्शन आदि तथा जीवादि का जानपना जो द्वोता है, चह प्रमाण 

नयरधियमः: है ।॥ , (5 5: .,' न 

भावाथे--प्रमाण नय' के द्वारा सम्यर्दर्गनादि तथा जीवादि पदार्थों 

का ज्ञान होता है । इसलिये नाम स्थापन। द्वव्य भाव इस भ्रक्ार के 



[ 7८९ | 

चार निक्षेपों की विधि के द्वारा रचीकार किये हुये जीवादि पदार्थ के 

यथार्थ स्लरूप का ज्ञान प्रत्यक्ष परोक्ष प्रमाण से (तथा एक द्रव्याथिक एक 
पर्यायाथिक इस प्रकार के दो नय से ही होता है । प्रमाण तथा नय के 
लक्षण तथा भेद् भागे कहँगे। यहाँ प्रमाण दो श्रकार के हैं, एक परार्थ 

'प्रमाण तथा दूसरा स्वार्थ प्रमाण जो स्वार्थ भ्रमाणहे, धह ज्ञान स्वरुप है 
तथा पराथर्थ प्रमाण णो है, वह वचन-स्प है । उनमें एक श्रुत ज्ञान के 

विना अन्य चार ज्ञान तो स्वार्थ प्रमाण-रुप ही हैं. और जो श्रुत 
अमाण है, वह ज्वञान-रूप भी है । इसछिये श्रुत-ज्ञान एक स्वारे एक परार्थ 
ऐसे दोनों को भेद-हूप कहा है । पुनः श्रुव-शान के जो भेद् हैं, वह नय हैं 

इसलिये प्रमाण नय इन दोनों के द्वारा बत्तु का ज्ञान होता है । 

प्रभ--जो नय शब्द के तो अक्षर थोड़े हैँ, तथा ग्रमाण के 

अधिक हैं । इसलिये द्वन्द्द समात्तके द्वारा चूत्रमें पहले नय शब्दको 
कहना चाहिये; तव नय अमाणैरधिगम? हइत्त प्रकार सूत्र बनाना 

चाहिए । 

समाधान--यहाँ यदह्द वात तो सत्य है कि--हन्द्र समास के द्वारा 

इस प्रकार दी सूत्र होना चाहिये। परन्तु उसमें भी जो पूज्य-रूप प्रधान 

हो तो वह पहले ही भाता है। घहाँ यद्द प्रमाण पृज्य-रूप श्रधान है, 

क्योंकि जो जद्ाँ पर जिस वस्तु को प्रमाण से प्रहण कर प्रक श-रूप अर्थ 

किया हो, पह्दों उस वस्तु के विषय में ही नय की श्रवृत्ति होती है तथा 
जो प्रमाण से श्रद्ण किया हुआ अर्थ नहीं हे, तो उसमें नय की प्रवृत्ति 

नहीं होती है। इसलिये प्रमाण के पूज्य प्रधोनपना है, अथवा जो वस्तु 

समत्त धर्म अधर्म को ग्रहण करता है, वह प्रमाण है । तथा जो वस्तु 
के एक धर्म को अदण करता है, वह नय है । 
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भावाथं--वस्तु के समस्त विपयभूत धर्मों को झदण करना ही प्रमाण 
है । तथा उस प्रमाण के अंश जो हैं, वह सर्वे नय हैं.। ऐसा.ही प्राचीन, 

सिद्धान्त में कहा गया है कि--सकल देश तो प्रमाण भाधीन, तथा विकल- 

देश नय आधीन है । इसका अथे वहाँ समस्त उपदेश णो है, वह तो प्रमाण 

केआधीन है - तथा विकछ उपदेश जो है, .वह नय के आधीन हैं। इस. 

प्रकार से- प्रमाणके पृज्यपने की प्राप्ति होती है। इसलिये इस सूच्नके 

आदि.में सबसे पहले प्रमाण को ही. श्रहण किया, गया है, इस कारण 

इसमें, कोई दोष नहों है, अथवा हन्द समास में हो जो पूज्य अ्रधान हो 

वह ही पहले आता है। इसलिये-- 
प्रमाणनयेरधिगमः -- 
इस प्रकार से सूत्र को कहा है, सो योग्य हे। इस प्रकार प्रमाण नय 

के द्वारा जो अधिगम कहा गया हे, सो ज्ञानात्यक तथा शब्दात्मक सेंद से 
दो प्रकार का है। उनमें पहला ज्ञानात्मक नाम का 'जो अधियम हे,, वह 

मति, श्रुति, अवधि मनपपर्यय, केवल इस प्रकार के पाँच भेद्-रूप हे, इस 
विषय को तो आगे कहा जायगा। पुनः दूसरा शब्दात्मक नाम का जो 

अधिगम है, षढह स्याद्ाद-रूप भागम को प्रमाण करके तथा उससे स्यात् 

अस्ति, स्यात् नास्ति, स्यात् अस्ति नास्ति, स्थात् अवक्तन्य, ,स्यातू अस्ति 

ग्रवक्तव्य, स्थातू नास्ति अवक्तव्य, स्तात् अभस्ति नास्ति अवक्तव्य--इस 

प्रकार सात प्रकार के नय बतलाये हैं । क्योंकि वहाँ कोई शब्द तो विधि 
के विषय में ह्वी प्रवतते हैं। कोई चतुष्टय-रूप द्रव्य क्षेत्र काल भाव की 

अपेक्षा से अस्पित्व-रूप ही है, तथ्वा कोई शब्द निक्षेप की अपेक्षा से ही 
प्रवरतत्ता है। जिस प्रकार -समस्त पर के चतुष्ट्य के द्वारा अथवा अपेक्षा से 

नास्तित्त खरुप ही है अथवा कोई शब्द विधि'तथा निषेध इन दोनों की 
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अपेक्षासे अवतेते हैं । इस अकारसे समस्त वस्तु अपने तथा परके चतुष्टय की 
सपेक्षासे अनुकमसे अत्ति नास्ति दो खरूपी हैं तथा कोई शब्द विधि निषेध 

इन दोनों, रूप अवक्तन्य रुप में प्रवंतते हैँ, जिस प्रकार समस्त वस्तु अपने 
तथा पर के चतुप्टय द्वारा एक कार भस्ति नातिति रुप है परन्तु एक काल: 

में वह दोनों एक साथ नहीं कहे जाते हैं इसलिये वह अवक्तव्य रूप ही है 
तथा कोई शब्द विधि रुप अनुक्रम से अवक्तव्य में ही प्रवतंता है। इस 

प्रकार समस्त वस्तु अपनी चतुष्टय की अपैक्षा से अस्तित्त रुप है परन्तु 
एक काल में चह अस्तित्व रुप कहा नहीं जाता है । इसलिये वह अ्ति 

अवक्तव्य रूपस्तरूप ही है तथा कोई शब्द निपेध रूप तथा अनुक्रम से 

जवक्तव्य में दी भ्रवर्तता है। इस प्रकार समस्त वस्तु के पर के चतुप्टय 

की अपेक्षा से नास्ति रूप भी हैे। परन्तु एक काल में वद्द नाहत्ति रूप 

कृष्टा नहीं जाता है । इसलिये वह नास्वि भवक्तव्य रूप ही है तथा कोई 

शब्द विधि निषेध रूप अनुक्रम से अवक्तव्य में ही प्रवतंता है इस प्रकार 

समस्त वत्तु अपने तथा पर के चत॒प्टय की भपेक्षा से अस्ति तथा नात्ति 

रूप हैं। परन्तु एक काल में वह अस्ति नात्ति रुप कहा नहीं जाता है । 

इसलिए बह जस्ति नास्ति अवक्तव्य रुप ही है। इसलिये शब्द के वश 

से विधि-निषेंध की अपेक्षासे एक वस्तु से स्थात् अस्ति स्थात् नास्ति स्थात् 

यध्ति नास्ति तथा स्यात् अवक्तव्य स्यात् भस्ति अवक्तव्य स्थात् नात्ति 

अवक्तव्य स्थात् अत्ति नास्ति अवक्तन्य इस प्रकार के सात भंग्र हैँ । 

इससे अधिक नहीं है। 

भावाथें- वस्तु जो है वह अपने चतुप्टय के द्वारा तथा अपेक्षा करके 

अस्ति स्वरूप ही है। जिस प्रकार घट जो है वद्द अपने द्रव्य क्षेत्र काछ तथा 

भाव करके अस्ति रुप ही है, तथा चद्दां गुण पर्याय समुदाय रूप उस घट 
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में मिट्टी जो है वद तो घट का द्रव्य है--जो क्षेत्र है उसकी संकोच 

विस्तार रूप अवगाहन, उस घट का क्षेत्र है काछ जो है बह उस घट के 

रूप पर्याय है वही उस घट का काल है । भाव जो है'घट का गुण पर्याय 

रूप मिट्टी की अवस्था उस घट का भाष है इसी तरह अन्य समस्त अपने 

स्व चतुष्टय के रूप की अपेक्षा से अस्ति रूप दी है । इस फ्रकार यहद्द 
प्रथम भंग है । पुनः जो वस्तु है वह पर द्रव्य, पर क्षेत्र पर काल पर भाव 

को अपेक्षा से नास्तित्व रूप ही है । जिस प्रकार घट जो है वह पट तथा वन 

आदि पर द्रव्य के चतुष्टय की अपेक्षा से नास्तित्व रूप ही है । क्योंकि 

चहाँ .जो भपने स्वरूप का भरहण, पर के स्वरूप का त्याग करना है वही 

वस्तु का चस्तुपना है । तथा जो अपने विपय में भिन्न रूप जुदा परिणाम 

न हो वो वहाँ घट पट भादि समस्त वस्तु एक ही रूप हों इसलिये पर का 

नास्तिपना जो है वही अपने अस्तिपने को साथे हैं । इस प्रकार यह 

दूसरा भंग हे । पुनः जो वस्तु है वह अपने द्रव्य क्षेत्र काठ भाव रूप चतुष्टय 

'की अपेक्षा से तो भस्ति रूप है. तथा द्वप्य क्षेत्र काल भाव रूप चतुष्टय 

की अपेक्षा से वह वस्तु नास्ति रूप है । इसलिये समस्त वस्तु कथंचित 

अस्ति नास्ति दो रूप हैं इस प्रकार घट जो हैं वह अपने चतुष्टय से 

'तथा उसकी भपेक्षासे अस्त रूप हैं तथा पर के चतुप्टय से वही घट नास्ति 

रुप हैं। इसलिये कथ्ंचित् घट तथा अघट इस प्रकार दो भेद् रुप हैं । 

इसी अ्रकार अन्य समस्त वस्तु अस्ति नास्ति दोनों रूप हैं। इस प्रकार 

तीसरा भंग है । पुनः समस्त वस्तु में स्र-चतुप्टय की अपेक्षा से तो अत्ति 

'पपना तथा पर चतुष्टय की अपेक्षा से नास्तिपना इस प्रकार अस्ति नास्ति 

'रूप दो धर्म एक काछ सें पाये जाते हैं वह कऋमपूर्वक नहीं है। परन्ठु 
वे दोनों धर्म एक काल में कहे नहीं जा सकते हैं । क्योंकि वहाँ बचन के 
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द्वारा पहले अधि कह्टा जायगा । उसके परचात् नास्ति भा जाता है । 

तथा जो पहले नास्ति कहा जायगा तो उसके पश्चोौत भसिति कद्दा 

जायगा, इस प्रकार भश्ुक्रव से ही कहा जाता है तथा वस्तु में अस्ति 

नात्ति यह दोनों धर्म युगपत् एक काछ में पाये जाते हैं। इससे 

वस्तु जो है वह कथ्थंचित_अवक्तव्य है, जिस प्रकार घट है वह अपने चतु- 

प्टय की भपेक्षा करके तो अद्धित रूप है तथा पर के चतुप्टय की भपेक्षा 

से वही घट नास्ति रूप है। इस प्रकार अपने तथा पर के चतुप्टय की 

अपेक्षा से घट भस्ति, नास्ति, यह दो धर्म रूप है । परन्तु एक काल में 

वे दोनों धर्म कहें नहीं जा सकते । क्योंकि वहाँ अनेक धर्म को युगपत् 
ऋदने वाला इस श्रकार पद् तथा वाक्य का तो अभाव ही है इसलिये वह 

घट अवक्तव्य है । अथवा जो पहले अस्ति रुप कहा जायेगा तो वहां 

नाछ्तिपने का अंभाव उपस्थित होता है । तथा जो पहले नास्तिक रुप 

कहा जायेगा तो वहाँ अस्तिपने का अभाव पाया जायेगा। इसलिये 

स्यात जो हैं कर्ंचित् चह घंट अचक्तव्य है। इसी प्रकार इससे अन्य और 

भी समस्त वस्ठु अवक्तव्य रुप हैं इस प्रकार यह चौथा भंग है। पुनः 
'चस्तु जो है वह ख् चतुप्टय को भपेक्षा से अस्ति रुप है । परन्तु युगपत 

स्रपर को चतुप्टय की अपेक्षा से दोनों धर्म एक काछ में नहीं कहें जाते । 

इसंलिये ध्व च॒तुप्टय तथा युगपत् स्वपर चतुष्टय की अपेक्षा से चह कर्थ- 

'चितु अस्ति अवंक्तव्य है। जिस प्रकार घट है वह अपने स्व-चतुष्टय की 

अपेक्षा से तो अस्ति रुप घट ही है | तथा ख अर्थात् अपने तथा पर के 

-चतुप्टय की अपेक्षा पै चह घट अस्ति नास्ति दोनों धर्म रुप है। परन्तु 

वह दोनों घर्म एक काल में नहीं कहें जाते इसलिये वह कर्॑चित्ू 

'घट भी है तथा अचक्तव्य है। इम प्रकार इससे भोर भी अन्य समस्त 

कई 
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वस्तु कर्थंचित् अस्ति अवक्तव्य रुप है। इस प्रकार पिता संग है । 
जो वरतु है चह पर चतुप्टय की भपेक्षा करके नास्ति रूप है परन्तु 

युगपत् स्वरूप स्व पर की अपेक्षा से अस्ति नासध्ति रूप दोनों धर्म एक 

काल में कहे नहीं जाते । इस कारण पर चतुप्टय की तथा युगपत् को 

तथा स्व-चतुप्टय की भपेक्षा से वह कथंचित् नास्ति अवक्तव्य हे । घट जो 

है वह पर चतुष्टय की अपेक्षा से नास्ति रूप भघट ही है । तथा सर्व. 

चतुष्टय की अपेक्षा से घट है। अस्ति नास्ति इस प्रकार दो धर्म रुप 
हैं । परन्तु वह दोनों धर्म एक साथ नहीं कहे जाते । इसलिये वह कथ्थ॑- 

चित अघट भी है तथा अवक्तव्य भी । इस प्रकार इससे अन्य और भी समस्त: 

वस्तु क्थंचित् नाए्ति अवक्तव्य-रूप है । इस प्रकार छुट्ठा भंग वतलाया है । 

पुनः वस्तु जो है, वह अनुक्रम से स्व पर चतुप्टय की ही अपेक्षा से भत्ति 

नास्ति-रूप दी है, परन्ठु अुगपत् स्वरूप चतुप्टय तथा पर-हप चतुप्टय की 

अपेक्षा से अस्ति नास्ति-हूप दोनों धर्म एक काल में नहीं कहे जाते हैं । इस. 

कारण अनुक्रम से युगपत् रव-पर चतुपष्टय की अपेक्षाये कथंचित अत्ति नास्ति 

अवक्तव्य है। इस प्रकार जो घट है, वह ख-पर चतुप्टयकी अपेक्षासे 

अनुक्रमसे दोनों रूप वतछाया जाता है, जिससे वहां स्त्र-चतुप्टय की अपेक्षा 

से तो उसको घट ही कहा जाताहै तथा पर चतुप्टयक्री अपेक्षासे उसको 

अघट भी कद्दा जाता है । इस प्रकार स्व-पर चतुप्टय की अपेक्षा से, क्रम 

से घट भी, अघट भी इस प्रकार दो रूप हैं। परन्तु युगपत स्व-पर 

चतुष्टय की अपेक्षा से दोनों धर्म एक काल में कहे नहीं जाते हैं । इससे 

वह कथ्थंचित घट तथा अघट दोनों वतलाये गये हैं तथा अवक्तव्य हैं । 

इस प्रकार इसमें अन्य और भी समस्त वध्तु कथंचित् अस्ति नास्ति 
अवक्तव्य रूप है । इस प्रकार यह सातवाँ संग है । 
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इस प्रकार विधि निषेध के चशीभूत होकर एक पत्तु के सात भंग 

दोते हैं। जिनका वर्णन किया जा चुका है । इस प्रकार अन्य कोई हीन 
आदिक-रूप है । यहाँ पर जो सात भंग कहे हैं; उसमें स्यात् अस्ति (१), 

स््यात् नास्ति (२), स्थात् अस्ति नात्ति (३)--इस प्रकार के आदिके तीन 

भंग तो वक्तव्य के भेद हैं । क्योंकि यह कहने में जाते हैं, इसलिये इनको 

वक्तव्य कद्ा है तथा चौथा भवक्तव्य का स्यातू अवक्तव्य एसा एक भंग है । 

पुनः पाँचवाँ स््यात् अस्ति अवक्तव्य (१) वृथा छटठां स्थात् नास्ति 

अवक्तव्य ( २ ), तथा सातवाँ स्यातू भस्ति नास्ति अवक्तव्य ( ३ )--इस 

प्रकार अन्त के जो तीन भेद बतछाये हैं, वे अवक्तव्य के संयोगी भंग हैं । 

क्योंकि कहने में भाते हैं तथा भवक्तव्य-रूप भी है । इसलिये अन्त के तीन 

भंग अवक्तव्य के संयोगी कह्ठलछाते हैं । 

इस प्रकार जो सात भग्य कहे गये हैं, वे सम्यग्द्शनादि तथा जीवादि 

तत्त्वों के सम्बन्धी द्रव्याथिक और पर्यायाथिक नय के भेद से समभ्त लेना 

चाहिये। इस तरद्द ये सात वस्तु के धर्म हँँ। इससे वस्तु का यथार्थ ज्ञान 

और उसकी अर्थ क्रिया-ढुप प्रवुत्ति निश्चित द्ोती है । भतः यद्द सप्त-मगी 
निनवाणी का स्वरूप है । यहाँ पर जो स्यात् पद है, वह अनेकान्त का बोतक 

कर्थंचित् अथ में भी है। और एक वस्तु में अमेक धर्मों को कहने के लिये 

भी है, क्योंकि चहाँ जो मिथ्यादृष्टि वस्तु को सवेधा एकान्त मानते हैं । 

उसमें अनेक प्रकार के दोप भाते हैं। इसलिये यहाँ पर स्यात् पद कहने 

से एकान्त-रूप मिथ्यात्र का परिहार दहांता है | ऐसा स्यात शब्द कथंचितृू 

अर्थ का द्रोतक है और वह अनेक्रान्त को प्रकट करता है । इसलिये अनेकान्त 

का प्रकाश करने के लिये यहाँ स्यात् शब्द का अहण करना अत्याव श्यक है, 

क्योंकि सर्वेधा एकान्तवादी का निराकरण कर्थंचित् होता है । 
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ग्रशून--जों अनेक्ान्त है, वह अनेकान्त ही है| संथा वहां 

एकान्त पक्ष ही कहने में एकान्तपने का दोप आयेगा क्या ? 

उत्तर--यदह्द बात तो सत्य ही है । जो अनेकान्त है, वह भी अने- 

कान्त ही है, क्योंकि प्रमाण-हूप पचन की अपेक्षा से ता वद्द अनेकान्त द्वी 

है, किन्तु नय वचन की अपेक्षा से वह भनेकान्त तथा एकान्त दोनों रूप 

है। इसलिये एकान्त भी सम्यक्त्त है भर अनेकान्त भी सम्यक्त्व है । 

क्योंकि एकान्त भी दो प्रकार है। एक सम्यकत्व एकान्त और दूसरा 

मिथ्यात्व एकान्त । वहाँ पर जो हेतु कहा है, उसमें किसी कारण भिदेष 

प्रमाण की अपेक्षा रख कर नि३चय किया हुआ जो अर्थ है, उसके प्रयोजन 

के वशीभून दोकर एक देश का जो अद्ण करना है, चद्ट सम्यकत्व एकान्त 

है और जहाँ एक धर्म का निइचय की अपेक्षा करके अन्य समस्त धर्मों का 
निराकरण रूप वचन का जो कहना है, वह मिथ्याल एकान्त है । इसलिये 

नय की अपेक्षा से एकान्त भी सम्यक्त् है और अनेकान्त भी सम्यक्त्व है । 

ऐसे अनेकान्त में एकान्तपने का प्रसंग नहीं आता है अथवा चहां पर जो 

नय है, वह सम्यक्त एकान्त है तथा जो प्रमाण है, बह सम्यक्त्व अनेकांत 

है। क्योंकि नय की अपेक्षा से तो वह एकान्त है। वहां सम्यक्त्व-रूप की 

अपेक्षा उस नय का सम्यक्त्पना है । इसलिये एकामन्त भी सम्यक्त्व है। 

पुनः प्रमाण की अपेक्षा करके तो चह अनेक्ान्त हे। वहां सम्यक्त्व स्वरूप 

की अपेक्षा से उस प्रमाण का सम्यक्त्वपना है। इसलिये बह अनेकान्त भी 

सम्यक्त्व है । जिससे एक वस्तु सें नित्य-अनित्य आदिक अनेक विरुद्ध 

धर्म पाये जाते हैं, तथापि द्रव्याथिक नय की अपेक्षा से नित्य है, अनित्य 
नहीं, किन्तु पर्यायाथिक नय 'की भपेक्षा से अनित्य हे, नित्यः नहीं । इस 

'अकार नय की अपेक्षा से चस्तु के एक धर्म को जो कहना है, वह सम्यकत्व 
॥ 
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एकान्त है और नय की अपेक्षा के बिना सपेधा वष्तु को एकदेशपना जो 
कहना है, वह मिथ्यात्र एकान्त हे । इस तरद भी अनेकान्त विपय में 
एकान्तपना होने का प्रसंग नहीं आता हे और जो अनेकान्त सर्वथा 
भनेकान्त स्वरूपी हो जाय तो वहां एकान्त नहीं बनेगा और जो सर्वथा 

एकान्तपने का अभाव माना जाय तो उसमें वहाँ अनेकान्त स्वरूप प्रमाण 

का भी अभाव दो जाय तो समस्त पदाथों का अमाव होता है। अतः 

एकान्त भौर अनेकान्त ये दोनों नय सम्यक प्रकार हैं । 

हि भावाथे--यहां एक द्रव्याथिक और दूसरा पर्यायायिक जो ये दो नय 

कहे गये हैं वे प्रमाण सापेक्ष रुप हैं। इसलिये नित्य-अनित्यादि अनेक 

धर्मों से सहित जो चत्तु है वह प्रमाण के विषय भाव को प्राप्त होती 

है | वहां जो नय है वह्द शतज्ञान का अंश है, इससे दूसरा मति, अवधि, 

मनःपर्यय और केवल इन चार ज्ला्ों में भेद नहीं है । क्योंकि वचन के 

निमित्त से उत्पन्न हुआ जो श्रुतज्ञान के ही भेद है। इसलिए एक श्रुत- 

ज्ञान में ही नय कद्दा गया है । इस प्रकार दूसरे शब्दात्मक नामक अधिग 

मज का स्वरूप समम्कना । 

आगे सातवें सूद्रमें शिष्य प्रश्न करता है कि--इस प्रकार 
प्रमाण नय की अभपैक्षा से तो सम्यर्दर्शनादि तथा जीवादि पदाथों के 

स्वरूप हैं उनको जान लिया, परन्तु यह नहीं जाना कि वहां क्या वस्तु 

है कौन है काहे को है, कौन विपय में है, वे कार कौन से हैं, 

कितने प्रकार वे हैं ९ 

इन छ: प्रदनों के उत्तर में अधिगमज का उपाय दिखाने को आचाय 

सूत्र कहते हैं :-- 
सूत्र--निर्दे शस्वामित्वसाधनाधिकरणास्थितिविधानत्तः ॥७॥ 
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अश्रे--निर्देश का अर्थ जो है वह वस्तु के स्वरूप को कहद्दना है ! 

स्वामित्त--जो चस्तु का अधिपति है । साधन--वस्तु की उत्पत्ति के 

कारण को साधन कहते हैं । अधिकरण--जिसमसें वस्तु की स्थापना करके 

जो वस्तु का अधिप्ठान रूप आधार है वह अधिकरण है । स्थिति-- वस्तु 

में जो काल का प्रमाण करना है वह स्थिति है। विधान-- जो वस्तु में 

भेद रूप करना है सो विधान है। इस प्रकार निदेश, स्वामित्व, साधन 

अधिकरण स्थिति, विधान इन छः अनुयोगों के द्वारा वस्तु के स्वरूप का 

अधिगम ( जानकारी ) जो है सो कुः है । यहाँ पर अधियम शब्द पहले 

सूत्र से अज्ुवर्तन किया गया है। इसलिये निर्देश, स्वामित्व, साधन, 
अधिकरण, स्थिति, विधान ऐसे कुः अलुयोगों के द्वारा भी सम्यरदर्शन तथा 

जीवादि पदार्थों का अधिगम होता है । 

प्रशन--जों सबसे पहले निदेश कहा उसके पीछे स्वामित्व 

कहा, पुनः साधन, अधिकरण, स्थिति, विधान इस ग्रकार क्रमरूप 

कहने का ग्रयोजन क्या ? 

उत्तर--पहले वस्तु के स्वरूप का निर्देश करके धारण किया हुआ 

जो अथ है उसमें ही स्वामित्व आदि और भेद् की कत्पना हुईं है । इस- 

लिये सबसे पहले सूत्र के आदि में निदेश का अहण किया गया है । पुनः 
वस्तु के नाम के विपय में ही स्वामित््॒पने की कत्पना की गयी है। 

इसलिये निदेश के पीछे छगते ही दूसरे स्वामित्व का ग्रहण होता है । 

पुनः स्वामित्र में ही उत्पत्ति का कारण द्वोता हे । इसलिये स्वामित्व के 

पीछे छाने से ही तीसरा साधन ग्रहण द्ोता है। पुनः उत्पत्ति से दी 
आधार की कल्पना होती है । इसलिये साधन के पीछे लगते ही चौथा 

अधिकरण का अहण होता है । पुनः भाधार चस्तुमें ही स्थिति की कल्पना 
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डोती है । इसलिये अधिकरण के पीछे छगते ही पांचवे स्थिति का ग्रहण 
होता है । पुनः स्थिति रूप वस्तु के पीछे छगते ही अन्तमें छुठे विधानका 

ग्रहण द्ोता है । इसलिये क्रमपू्वंक कहने का प्रयोजन यही है । 

प्रशन--सम्यभ्दशेन का निर्देश क्या है ? 

उत्तर--तल्ाथ का जो श्रद्धान है. वही सम्यर्दर्शन का निर्देश है। 

अथवा नाम, स्थापना, द्रव्य तथा भाव ये चार प्रकार के भेद् कहे गये हैं 

वे भी सम्यरदर्शन के निदेश हैं । 

प्रश्न - सम्यरदर्शन का स्वामी कौन है ? 

उत्तर-- सम्यग्दर्शन का स्वामी आत्मा है। अथवा उसका स्वामी वह 

स्वयमेत्र है । क्योंकि आत्मा के परिणाम का ही नाम सम्यर्दर्शन है । अतः 

सम्यरदर्शन का स्वामी सम्येरदर्शन ही कहा गया है । उसे चाहे आत्मा 
फट्टिये या सम्यरदर्शन कह़िये ये दोनों शब्द ही एकार्थवाची है। सामा- 

न्यरीति से तो सम्यर्दर्शन जीव को होता है, ऐसा कहा गया है। पुनः 

जब विशेष करके कहना हो तब गति के भनुवाद की अपेक्षा नरकगति में, 

समस्त पृथ्वी में नारकी जीव के पयप्ति के हो औपशमिक, क्षायोपशमिक 

ये दो सम्यक्त्व हैं तथा पहली ए्रथ्वी में पर्याप्त, अपर्याप्त नारकी जीव के 

क्षायिक और क्षयोपशमिक हैं । 

भावार्थ--पहली पृथ्वी में प्याप्तक नारकी जीव रहते हैं । उन जीचों 

को उपशम, क्षायिक और क्षयोपशमिक ये तीनों सम्यक्त्व होते हैं और 

अपर्याप्त अचस्या में वहाँ उपशम के बिना एक क्षायिकर और क्षयोपशमिक 

ये दो सम्यक्त होते हैँ । इससे आगे द्वितीय आदि सातवीं पृथ्वी तक 

कः पृथ्चियों के नारकी जीवों के अपयप्तिक दशा में सम्यक्त्व होता ही 
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नहीं और पर्याप्त के एक ओपशमिक और क्षायोपशमिक ये दो सम्यक्तत 

होते हैं। इस प्रकार पहली नरकगति सम्बन्धी विवेचन किया गया । 

अब दूसरी तियश्विगति को कहते हैं :-- 
तिय्शवगति में तियश्र जीवोंके पंथप्तिक के तो तीनों ही सम्यक्त होते 

हैं और अपर्याप्तक अवस्था में एक उपशम के बिना क्षाथिक और क्षयोप- 

शमिक ये दो सम्यकूत्व होते हैं। यहाँ पर इतनी विशेषता है कि अपर्याप्त 

अवस्था में भोगभूमि में तियंथ के भी सम्यक्त्व द्ोता है, कर्म-भूमि में 

नहीं । क्योंकि सम्यक्त्ली जीव का नरकगति और तियश्रगति में गमन 

नहीं होता है, परन्तु जिस जीव ने पहली मिथ्यात्त अवस्था में नरक तथा 

तियच भायु का बन्ध किया हो भौर बाद में उस जीव को सम्यक्त्व की 
प्राप्ति भी हो तो बह जीव मर कर पहले नरक में जाता है, आगे नहीं । 

इसी तरह तियचगति में भी वह जीव मोग-भूमिं का तियच ही द्ोता है, 
कम-भूमिका नहीं। इसलिये जेसे--नरकगति में प्रथम नरक तक 

अपर्याप्त अवस्था में संम्यवत्व कहा है। इसी तरह तियचगति में भी 
अपर्याप्त अचस्था में भोग-भूमि के तियच को भी सम्यक्त होता है, कमे- 
भूमि के तियच को नहीं। कर्म-भूसि तियच को तो पर्याप्त अवस्था में भी 

एक औपशमिक और एफ क्षायोपशमिक ऐसे दो सम्यक्त्व होते हैं । वहाँ 

पर क्षायिक नहीं है और तियंचों को तो क्षायिक सम्यवत्व हे ही नहीं। 
उनके भोपशमिक और क्षायोपशमिक्र ये दो सम्यकत्व पर्याप्त अवस्थामें होते 

हैं, अपर्याप्त अचस्था में नहीं। मजुप्यगति में पर्याध्क तथा अपर्याप्तक के 

तो क्षायिक ओर क्षायोपशमिक ऐसे दो सम्यक्त होते हैं. और वहां तीसरा 
जो उपशम सम्यक्तख है, चह पर्याप्तक अचरथा में ही होता है, अपर्याप्तक 

अवस्था में नहीं । 
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भावाथं--महुप्यगति में पर्याप्त अवस्था में तो तीनों ही सम्यक्स 
हांते हैं । वहां अपयप्तिक अचध्था में एक उपशम के बिना क्षायिक और 

क्षायोपशमिक ये दो सम्यकत्व होते हैँ और मलुष्यिनी को तीनों ही 
सम्यक्त होते हैँ, पर्याप्तिनी के अपर्याप्तिनी के नहीं। वहां जो उसको 

क्षायिक सम्यक्त्व कह्दा है, वह भाववेद की अपेक्षा से कह्दा है| द्रव्यवेद् 

की भपेक्षा से नहीं । यदि इस ,विपय का स्पष्टीकरण चाहते हों तो, 

सर्वाथसिद्धि और राजबातिक से समम्कत लेना । 

देवगति- में वेमानिक देव के तो पर्याप्क और अपर्याप्तक इन दोनों 

यत्रस्थाओं में तीनों सम्यक्त्व होते हैं, किन्तु वहां इतनी विशेषता है कि 

. अपयप्तिक अवस्था में उपशम सम्यक्त्व नहीं होता। ह्िवीय उपशम 

सम्यक्त होता है । अतः बह्ाँ जो जीव पइले उपशगम सम्यक्तल से वेद्क 

सम्यक्त्वी हो पुनः चारित्र मोहनीय का उपशम करके उपशम श्रेणी में 

चढ़े, वह्दी द्वितीयोपशम सम्यक्त्वी है । इसी तरह ह्ितीयोपशम सम्यक्लके 

विपय में वहां जो कोई जीव मरण करे तो वद्द जीव मर॒ करके नियम से 

देवगति के विपय में मी वेमानिक देवों में ही उत्पन्न होता हैँ । इससे 

भनन्य और कहीं नहीं जायगा । इस तरदइ देवयति में अपर्याप्त अवध्या का 

द्वितीय उपशम सम्यकक््त्व का वर्णन किया गया | 

भावा्थ-- जो णीव चारित्रमोह का उपशम करके उपशम श्रणी में 

मरण करे तो वहां उस जीद के देवगति की अपर्याप्त अभ॑स्था में द्वितीय 

उपदाम सम्यक्त्व होता है। इसलिये अपर्याप्त अवस्था में चारों ग्रतियों 

के जीव को प्रथम उपशम सम्यक्त्व नहीं होता । पुनः भवनवासी व्यन्तर, 

ज्योतिषी देव के और उनकी देवांगनाओं के तथा सोलह स्गों के समस्त 

द्वेवियाँ के क्षायिक्त सम्यकव तो दोता ही नहीं। इनको केवक पयरप्ति 
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अवस्था में ही एक उपशम्र और दूसरा क्षायोपशमिक कहा गया है। 
इसलिये इनके अपर्याप्त अवस्था में कोई मो सम्यकक्त्व नहीं हे । इस प्रकार 

पहली गतिमागंणा सम्बन्धी चारों गतियों में सम्यरद्शन के खरूप का 

वर्णन किया गया पुनः इन्द्रिय के अनुवाद की अपेक्षा से वहाँ 

एक संज्ञी पंचेन्द्रिय जीवको तो दीनों ही सम्यक्त्त होते हैँ । इससे भन्य 

चार इन्द्रिय जीव के कोई सम्यवल् नहीं होता | पुनः काय के अनुवाद 

को अपेक्षा से एक त्रसकाय जीव को तीनों सम्यक्त्त होते हैं और पाँच 
अन्य स्थावर कायिक जीवॉफो कोई सम्यक्त् नहीं होता । पुनः योगानुवाद 

फी अपेक्षा से मन, वचन, कायरूप तीनों योगवा्लों को तीनों सम्यक््त्व 

होते हैं और योग रहित भयोग मगवान् के एक क्षायिक सम्यक्त् ही है 
पुनः वेद के अनुबाद की अपेक्षा इन चीनों चेद वालों को तीनों सम्यक्त्व 

होते हैं और बेद् रहित वाले को एक क्षायोपशमिक के विना अन्य उपशम 
और क्षायिक थे दोनों सम्यक्त्व होते हैं । यहाँ भी द्विवीय उपशम सम्यकक््त्व 
जानना । पुनः कपाय के अनुवाद की अपेक्षा क्रोध, मान, माया तथा लछोम 
इन चार कपायव्राले को तीनों ही सम्यकत्व होते हैं भीर कपाय रहित 
वालेकोी एक उपशम थोर क्षायिक ये दो दी सम्यवत्त होते हें । यहाँ भी 
उपशम सें द्वितीय उपणम है । क्योंकि प्रथमोपशम सम्यदत्क चौथे गुण- 
स्थान से लेकर सात अप्रमत्तसंयन तक होता है । पुनः ज्ञानानुबाद की 

अपेक्षा से मति, श्रव, अचधि तथा मनःपयंय॑ इन चार ज्ञॉनवार्लों को 
तीनों उम्यक्त्व होते हैँ | भौर केवल ज्ञानी को केवछ एक क्षायिक सम्य- 
क्त्व ही होता है । पुनः संयमानुवाद की अपेक्षा से सामयिक, छेदोपस्था- 

पना वाले के उपशन ओभोर क्षयोपशस ये दो दी सम्यक्त्व होंगे और परिहार 

रेशुद्धिवाले को क्षयोपशम और क्षायिक दो दही होंगे तथा सृत्मर्सापराय 
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और यथाख्यात चारित्र के उपशम और क्षायिक ये दो ही सम्यक्त्व होंगे । 
पर असंयत तथा संयत्त के तीनों ह्वी सम्यक्त्व होंगे। दर्शनानुवाद की 

अपेक्षा से एक चक्षु, एक भचक्षु, वथा अधधि इन तीन दर्शन वाले को 

तीनों ही सम्यकक्त्व होते है । चौथे केवल दर्शनवाले को एक क्षायिक 

सम्यक्त्व होता है; ) लेदयानुवाद की अपेक्षा से' छहों लेश्यावाले को तीनों 

सम्यक्त होते हैं । और छेव्या रद्दित वालेको एक क्षायिक सम्यवत्य होता 

है और भव्यानुबाद की भपेक्षा चहाँ भव्यों फो तीनों सम्यक्त्व हौते हैं, 

किन्तु अभव्य को सम्यक्त होता ही नहीं। पुनः सम्यक्लानुवाद की 

भपेक्षा से जो सम्यर्दर्शन जहाँ है वहाँ तो वहदी जानना। संज्ञानुवाद की 

थपेक्षा से संज्ञी जीव को तीनों द्वी सम्यक्त्व होते हैँ, पर असंझी के नहीं । 

तथा संज्ञी-असंज्ञी दोनों से रहित को एक क्षायिक सम्यक्त्व ही होता हे। 
आद्दारनुबाद वाले की अपेक्षा से आद्वारक के तो तीनों ही सम्यक्त्व होते 

हैं दूसरे अनाहारक में छुदमत्थ के तीनों ही सम्यक्त्व हैं। केचछ समुद्घात 

रूप अनाहारक अवस्था में केवल भगवान् को एक क्षायिक ही होता है! 

इस प्रकार चौद॒द मार्गणा सम्बन्धी सम्यर्दर्रान का निरूरण किया। 

प्रश्न--सम्यर्दर्शन का साधन कया हे ओर वह केसे उत्पन्न 

होता है ? 
उत्तर--दर्शन मोद्द के उपशमादि होने से तथा वाह्म में उपदेशकादि 

के निमित्त से सम्यस्दर्शन होता है। इसलिये सम्यग्दर्शन का साधन दो 

प्रकार का है--एक अभ्यन्तर सावन और दूसरा थाह्य साधन | वहाँ 

अन्तरद्गञ तो दर्शन मौद्द का उपशम, क्षय तथा क्षयोपशम ये तीन कारण 

ह । और दूसरे वाह्य कारण में प्रथम तो अनादि मिथ्याहप्टि जीव को 

चारों गति में पर्याप्त अवस्था में जो भव्य हों वह और पंचेन्दिय सेनी 
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हो तथा मन्द् कपाय-रूप परिणाम विशुद्ध हो तथा स्व्यान शद्धयादि निद्रा 

रदित होने से जागता हो और भविष्य तथा वर्तमान काल में शुभ-रूप 

वीन छेश्याओं में से किसी एक लेश्या का धारक हो और पंचलच्धि के 

विषय में से एक करण लव्धि-रूप परिणाम हो ऐसे भव्य जीव को जो अद्ध 

पुदूगल परावतंन नामक काछ प्रमाण संसार शेप रहा द्वो तो वह जीव 

प्रथमोपशम सम्यक्त्व के ग्रहण करने योग्य होता है और जिसका संसार 

अधिक हो तो वह सम्यकृत्व ग्रहण नहीं कर सकता । 

अमी तक हमने गोम्मटसार के अनुसार उपशम; क्षायिक 

तथा क्षयोपशम इन तोनों सम्यक्त्वों का वर्णन किया, किन्तु अब 

इन तीनों में से प्रथम उपशम सम्यक्त्व का वर्णन करते हैं.:-- 
यह उपशम सम्यक्त्व जिसका अन्त नहीं है, ऐसे अनन्त मिध्यात्त 

अनन्तानुवन्धी मिथ्यात्व के आश्रय से जो शवृत्ति है, वह अनन्तालुवन्धी 

है। अथवा जिसका अन्त नहीं है, वह भनन्ताजुवन्धी है । 

भावा्थ--यहाँ अनन्त का नाम मिथ्यात्व है, अजुबन्धी नाम जाश्रय 

का है| इसलिये जो कपाय मिथ्यात्व के आाश्रयसे सद्दित हो वह अनन््तालु- 

बन्धी कपाय है । अथवा जिस कपाय का कहीं अन्त न हो, वह अनन्ताजु- 

वन््धी कपाय है । ऐसे अनन्तानुवन्धी-रूप क्रोध, मान, साथा तथा लोस ' 

ये चार कपाय तथा मिध्यात्र, सम्यक्त्व मिथ्यात्व और सम्यक प्रकृति ये तीन 

मिथ्यात्व मिल कर कुछ सात प्रकृति का स्वेधा उपशम होने से जो जीव 

को तलाथे का श्रद्धान दो, चढ् उपशम सम्यवत्य है । 

भावाथे--दर्शनमोहनीय-कर्म का जो सेद् मिथ्यात्व, सम्यक् मिथ्यात्व 

तथा सम्यक प्रकृति इन तीन म्रिथ्यात और चारित्रमोहर्न:य के भेद जो 
अनन्तौनुवन्धी क्रोध, मान, माया और लोभ ये चार कपाय हैं। ऐसी सात 
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प्रकृत्तियां सम्यकक््त्त को घात कफरनेवाली हैं । इसलिये इनको सम्यक्त्व बा 

ध्रतिपक्षी कद्दा है। ऐसी सात प्रकृतियों का उपशम होने से जीव को 

उपदशम सम्यक्त श्राप्त द्वोता है । जंसे-- निर्मी भादि बरतु के संयोग से 
जछ में जो कीचड़ रहता टे, वह भी उपशम होने से निर्मल हो जाता है । 

उसी प्रकार इन सात प्रकृतियों रूप कीचड़ नीचे दब जाने से आत्मा में 

निर्मेलता आती है ओर इसी का नाम उपशम सम्यक्ल है । इस सम्यकक््त्व 

के दो भेद 6--एक प्रथमोपशम और दूसरा द्वितीयोपशम । णहाँ पर 

अनादि तथा सादि मिथ्याहष्टि जीव के मिथ्यात्र छूट कर उपशम सम्यक्त्य 

की प्राप्ति द्ो सो तो प्रथमोपदम सम्यक्त है भौर जो पहले उपशम 

सम्यक्लसे वेद्क सम्यकृत्व हो भोर बेदक सम्यक्त्वसे पुनः दूसरी बार उपशम 

श्रेणी में हो सो जीव उपशम सम्यरदप्टि होता है भौर यही ह्विंतीयोपशम 

सम्यक्त दर । इससे अन्य भीर फोई प्रकार द्वितीयोपशम सम्यक्त्व नहीं है । 
भाव/्थ--यहाँ पर कोई ऐसा जानैगा कि एक बार जीव के सम्यकत्व 

होकर छूट जाय पीछे दूसरी वार पुनः सो ही जीव उपशम सम्यर्दप्टि हो 

सा हिनीयोपशम सम्यक्तल है, पर ऐसा नहीं है । क्योंकि उपश्म श्रेणी में 

ही जो वेदक सम्यर्दप्टि जीव सम्यकूत्य प्रकृति का पुनः दूसरी बार उपशभ 

से उपशाम सम्यस्टप्टि हो ऐसा सकलछसंयमी मुनि के ही द्वितीय उपश्मा 

सम्यकत्व फी प्राप्ति दोती है । अन्य संयमी तथा देशसंयमी को नहीं, ऐसा 

नियम है । और जो पहली बार सम्यक्र्व के छूटने के बाद पुनः दूसरी 

आर जो उपशम सम्यकत्य दो सो छिंतीयोपशम सम्यकृत्व है, ऐसा मानिये 

तो वहाँ एपे दी दूसरी बार सम्यकत्व छूट कर पुनः तीसरी बार जो उपशम 

सम्यकृत्व हो सो तृनोयोपशम सम्यकूल है. । अथवा इसी भ्रकार तीसरी 

चार सम्यकृत्व छूट कर पुन+ चौथी वार' जो उपशम ' सम्यकत्य हो सो 
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चतुर्थोषशम सम्यकत्व है तथा ऐसे ही पांची छुदली, सातवीं, आठवीं 

आदि उपशम सम्यकूल्र के अनेक भेद हो जाते हैं। इसलिये जो एक बार 

सम्यकत्व छूट कर पुनः दूसरी तथा तीसरी चौथी आदि बहुत बार उपशम 

सम्यकत्व होता है. वे समस्त प्रथमोपशम सम्यकृत्व ही जानना । इसलिये 

आगम में उपशम सम्यकृत्व के दो ही सेंद कहे हैं । एक प्रथमोपशम भीर 

दूसरा द्वितीयोपशम । ऐसे दो प्रकार के उपशग सम्यकूल हैँ । इस प्रकार 

पहले उपशम सम्यकृत्व का स्वरूप जानना । 

आगे दूसरे क्षायिक सम्यक्त्व को कहते हैं :-- 
वहाँ दर्शन मोहनीय का भेंद् जो मिथ्यात्र, पम्यकत्व मिथ्यात्र तथा 

सम्यकत्व प्रकृति ये नीन मिथ्वाल भौर चारित्र मोइनीय का सेद् जो 

अनन्तानुबन्धी क्रोध, मान माया तथा लोभ ये चार कपाय ऐसी सात 

प्रकृतियोँ का स्वेथा क्षय होने से जो जीव के तत्वार्थ का श्रद्धान हो सो 
क्षायिक सम्यकृत्व है । 

भावा्थ--जेसे--निर्मली भादि वस्तु के संयोय से जल निर्मल-रूप 

उज्ज्यछ हो जाता है | पुनः: उस जल को और दूसरे पात्र में डालिये तो 

वही जल कदम आदि मर के असाव से अति निर्से७ मालम पड़ता है । 
उसी प्रकार यहाँ मी सम्यकृत्व की प्रतिपक्षी-हप जो चात प्रकृतियों का 

स्वरूप कद्ा--उनका करणलब्धि-रूप परिणामों के बल से सर्वेथा नाश कर 

जीव के तत्वार्थ का अति निमल श्रद्धान-रूप क्षायिक सम्यकृत्व की प्राप्ति 

होती है । इस प्रकार दूसरे क्षायिक सम्यकृत्त का स्वरूप जानना । 

आगे तीसरे क्षयोपशम सम्यक्त्व को कहते हैं :--- 
चारित्रमोद्द का भेद जो भनन्तानुबन्धी क्रोध, मान, माया सथा छोम- 

रूप चाय तो कषाय और दर्शन मोहका भेद् जो मिथ्यात्व, सम्यकूमिथ्यात्व 
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ये दो मिथ्यात्र ऐसे इन छः प्रकृतियों के उदय के अभाव रूप तो क्षय हो 

तथा इन छह्दों श्रकृृतियों के सत्ता-हप उपशम हो और एक सम्यकृत्व प्रकृति 
का जो उदय द्वो सो क्षयोपशन सम्यकृत्व है । 

भावाथ --जहां अनन्तानुवंधी कपाय की तो चौकड़ी और दर्शनमोह 

के त्रिक में एक मिथ्यातर और सम्यकक्त्व भिथ्वात्व एसी छः प्रकृतियों के 

उदय के अभाव होने से तो वहां छंद्र प्रकार जानना । पुनः जहां इन छंद्ठों 

अ्रक्ृतियाँ की सत्ता में उपशम हो सो उपशम जानना । पुनः जहां दर्शन 

मोह के देश घाती स्पद्ध क रूप एक सम्यक्ल नामक प्रकृति का उद्य हो 
सो तद्दां उदय जानना । ऐसी सात भ्रकृतियों के देशघाती स्पद्ध को के 

उदय से ही अन्य सर्वंधाती स्वद्धकों के उदय के क्षय उपशम होने से जीवके 

तत्त्वार्थ का भ्रद्धान रुप क्षयोपदयम सम्यक्त्व की प्राप्ति होती है । चहाँ 

क्षयोपशम शब्द की निरुक्ति ऐसी है कि जो दर्शन मोह के सवंधाती 

स्पद्धकों के उदय के अभाव रुप है लक्षण जिसका ऐसा क्षय है । उस 

दर्शन मोह की स्वंध'ती प्रकृतियों को बतकान काहू के समय से ऊपर के 
जो उदय को नहीं प्राप्त हुए उनकी सत्ता अवस्था रूप है छक्षण जिसका 

ऐसा उपशम दोता है । देशघाती स्पद्धंकहप जो सम्यक्त नाम प्रकृति कद्दी 

गयी है उसके उदय द्वोने से वह्दां जो जीवों के तत्त्वाथ को श्रद्धान हो 

सो क्षयोपशम सम्यक्त्व दे । ऐसा क्षयोपशम सम्यक्त्व का शब्दार्थ अथवा 

समस्त क्षयोपशम का ऐसा स्वरूप कद्दा है जो जहां भपने भ्रतिपक्षी कम 

के देशघातिया रूप स्पद्ध कों का तो उदय है और इससे अन्य स्व घातिया 

स्पर्द को के उदय के अमाष रुप है लक्षण जिसका ऐसा क्षय है | पुनः उसी 

सर्वधाती रूप स्पर्द्धकों के चहां वर्तमान काल के समय से ऊपर के निक्षेप जो 

उदय को प्राप्त नहीं हुए हैँ उनका सत्तारूप उपशम दो सो क्षयोपशम है । 
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भावाथ--सर्वेत्र क्षयोपशम का ऐसा दी स्वरूप जानना। पद्दां जो 

अपने प्रतिपक्षी सर्वेधाती रूप कम के उदय का तो अभाव रूप क्षय होता 

है । पुनः उसी सर्वधाती रूप कर्म का सत्ता में रहना उपशन होता है । 

पुनः देशधातीरूप कमके उदय से जीवके क्षयोपशम भाव की श्राप्ति होती 

है। इसलिये समत्त क्षयोपशम का एक ही अर्थ जानना। वहाँ इस 

क्षयोपशम सम्यक्त का दूसरा नाम वेदक सम्यवत्व भो है । जिससे 

सम्यक्त्व प्रकृत्ति के उदय का अनुभव करके जीव के जो तत्वार्थ का श्रद्धाव 

होता है सो वेदक सम्यक्त्व है । 

भावा4--यहाँ वेदक नाम तो अजुसव करने का है । और सम्यक्त्व 

नाम तकतवाथे श्रद्धान का है । इसलिये सम्यक्त्व प्रकृति के उदय का अनुसव 

करता हुआ भी जो जीच तल्वाथ का भ्रद्धान करता है सो वेद्क सम्यक्त्वो 

है। इस प्रकार चेदक सम्यकत्ती की निरुक्ति जानना। ऐसे क्षयोपशम 

भौर वेदक सम्यक्त में शब्द से भेद तो हैं, परन्तु इनमें अथ भेद नहीं 

है । इसलिये ठोनों शब्द एकार्थवाची जानना। ऐसे तीसरे क्षयोपशम 

सम्यत्तव के विपयमें दशन मोह के देशघाती स्पद्ध क रूप सम्यत्तव नामक 
प्रकृति के उदय से जीव के चल, मर, अयाढ़ रूप दोप तो है, परन्तु सो 

तत्त्वाथके श्रद्धानकी नप्ट नहीं करता है। इससे सस्यक्तव प्रकृतिके तत्वाथ 

श्रद्धान को नप्ट करने को सामथ्य का अर्भाव हू'। इसलिये इसके उद्ये में 

सम्यत्तव बना रद्दता है । इसी' कारण से उस सम्भत्तव प्रकृति के देशघाती- 
'पना हैं। ऐसी सम्यकूत् प्रकृति के उदय का भनुभव करता हुआ जो जीव 

के तत्त्वर्थ का श्रद्धान रूप सम्यत्तव होता है उसको वेदक सम्यत्तवी 
कहते: हैं । 5 

भावा्थ--इस सम्यक्त्व प्रकृति के उदय में तत्वार्थ के” श्रद्धान का 
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वियाड़ देने की सामरथ्ये तोनहीं है, परन्तु वेदक सम्यक्त के विषय में 
चल, मछ, अगाढ़ रुप दोप लगता हे । इसलिये सम्क्त प्रकृति का उदय 

तत॒वाय श्रद्धान में मल उपजावने मात्र से ही व्याप्त रहता है। इसलिये 

इस सम्यक््त प्रकृति को देशधाती रूप कहा है। ऐसी चम्यकत्व प्रकृति के 

उदय में चल, मल, अगाढ़ ऐसे इन वीन दोपो उहित जीव के क्षयोपृशम 

रुप सम्यक्त्व होता हे। उनमें प्रथम चल यानी जो नाना शकार से 
अपने ही विशेष आप्त, आगम तथा पदार्थ रुप श्रद्धान के भेद जो कहें 

हैं उनके विपय में ही जो चंचछ रूप चलायमान हो तो चछ हे। जेसे 
अपने द्वारा वनवाये हुए जेन-भन्दिर में जो भगवान् की मूति के सम्बन्ध में 

यह कल्पना करता है कि--यह मन्दिर हमारा है, इसमें मेरा देव हे गौर 

जो दूसरा मन्द्रि है, वह अन्य का वनवाया हुआ है। इस प्रकार पर के 

देव को मान कर उसमें जो भक्ति करता है, वह चल है। अरहन्त के 

मन्द्रि आदि सभी समान रुप हैं । उसमें अपने-प्राया का कुछ भी सेद् 

नहों है । क्योंकि जो अपना दथा अन्य का बनवाया हुआ मन्द्रि तथा 

भरइन्त भगवानमें मेद् मानता है, उसे चल मलिन दोप कहते हैं । जेसे-- 
जलके अन्द्र अनेक कछोलछ-रूपी तरंगोंकी पंक्तिमें जल तो, एक ही है, किन्तु 

बह जल नाना भेद-रूप होकर चलते हैं। उसी तरद्द दर्शन मोहनीय-कर्म 

के भेद से जो सम्यक्ल प्रकृति है, उसके उद्य से अपने द्वी देव; शास्त्र, 

पदार्थ में श्रद्धान दो है, किन्तु वह श्रद्धान चंचलपना से मलिनि होकर 

शअ्रमर-रूप चेष्टा करता है । 

भावार्थ-जैसे--परंगों में अनेक प्रकार के चंचछ-रूप होकर चलते 

हैं, परन्तु जल अन्य माव को प्राप्त नहीं होता। यानी समस्त जल की 

नरंगों का समान दी प्रमाव रहता है, उसी तरद्द वेदक सम्बग्दप्टि सम्यवत्त 

2९ 
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प्रकृति के उदय से अपने तथा अन्य के द्वारा .बनवायी हुईं अरहन्त 

भगवान् की मूति तथां मन्द्रि आदि के विषय में यह देव मेरा है तथा यह 

अन्य का है, ऐसी भेद-रूप कत्पना करता है, किन्तु इसको छोड़ कर अन्य 

देव भादि को नहीं पूजता । उसमें केचल 'चछ दोष है, परन्तु श्रद्धान में. 

किंचिदू मात्र भी दोष नहीं है । इस प्रकार चल मलिन दोप का स्वरूप 

जानना । पुनः जो मर है, वहाँ सम्यवत्व प्रकृति के उदय से निर्मल तत्त्व 

का श्रद्धान नहीं मिक्त सका। ऐसे वेदक सम्यरदृष्टि के श्रद्धान में जो 

अतिचार-रूप शंकादि दोष है, वह मल है। इसका दृष्ठान्त यह है कि 

जेसे--मलसे रहित शुद्ध सोना बाह्य भनन््य चस्तुआँके संयोग से मलिन-रूप 

हुआ है । उसी तरद्द सम्यक्त्व श्रकृति के उदय से चेदक सम्यक्ती जीव 

का श्रद्धान मलिनि दोता है । 

भावा्थ--वेद्क सम्यर्दप्टि जीव के श्रद्धान में सम्यकक्त्व प्रकृति के 
उदय से शंकादि मल-रूप भत्तिचार लगता है । इसलिये वह दोष है । इस 

प्रकार दूसरे मल दोष का स्वरूप जानना । 

अब अगाढ़ का स्वरुप कहते हैं :-- 

अगाढ़ दोष जो सम्यक्त्व प्रकृत्ति के उदय से अपने ही आप्त, आमम, 

पदार्थ इन तीनों के श्रद्धान में स्थित हुए जीव को कंपायमान करे, उसे 

भगाढ़ कहते हैं। जसे कि--जो जीव इस प्रकार तीत्र रुचि से रदह्दित हो, 
वहां समस्त भरहन्त भगवान् की अनन्त शक्ति-रूप से समान-रूप गुण है, 

ऐसा जानते हुये मी इस पाप-कर्म को शान्त करने के छिये श्रीशान्तिनाथ 
सगवान् समर्थ हैं या समस्त चिल्नों को विनाश करने में श्रीपार्खनाथ 
भगवान् समर्थ हैं--इत्यादि अनेक. प्रकार के श्रद्धान में शिधिलता होना 
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अगाढ़ नामक दोप है। जेसे बढ़े के हाथ में छाठी शिथिक्त रहती है। 

उसी प्रकार यह वेदक सम्यक्ल भी अयाढु-हप होता है। 

आगे प्रथमोपशाम सम्यक्त्व की उत्पत्ति में जो पाँच लब्धियों 
का स्वरुप है, उसे कहते हैं :-- 

धक्षयोपशम लब्धि, विशुद्धि लब्धि, देशना छब्दि प्रायोपगम लब्धि 

भौर करण छब्धि | इस प्रकार ये पाँच छब्वियाँ हैं | ये सम्यकत्व को प्राप्ति 

होने में कारण हैँ । 

सवसे पहले क्षयोपशम लब्धि का वर्णन करते हैं :-- 

इसमें जो ज्ञानावरणादि आठ कभी में अशुम-रूप अप्रशत्त भ्रहृतियाँ 

हैं। उनमें सर्वंधाती स्पर्ट्कों के उदय का अभाव हो तथा इन सर्वघाती 

स्पद्धकों की सत्तामं उपशन दो और बाकी शेप--अशु॒भ प्रकृतियॉमे देशघाती 

स्पद्धकों के अनुक्म से समय-समय में अनन्त-भनन्त शुणा घटता हुआ जो 

अल्लुमाग-हूप रस का उदय हो, पह क्षयोपशम छब्धि हे । 

भावषाथे--ज्ञानावरणादि आठ कर्मोकी समस्त शुभ-रुप प्रक्धतियों 

में सर्वधाती स्पर्देकोंके टदय का अभाव होना क्षय है । पुबः इन्हीं सर्वंघाती 

स््पर्दकों क्री सत्ता में रहना उपशम है। पुनः इन्हीं अशुभ प्रकृतियों में 

देशघाती स्पर्दको का उदय होना तथा इसी तरह आठ कर्मो' के क्षयोपदाम 

दोने से जीव को क्षयोपशम लब्पधि श्राप्त होती है। इस प्रकार प्रथम 

क्षयोपशम छलब्धि का स्ररुप हे । 

विशुद्धि लब्धि--पदले कही हुई क्षयोपद्म छब्धिके प्रमावसे उत्पन्न 

हुये जीव के सौता वेदनीय आदि शुभ-रूप पुण्य भ्रकृतिके वन््ध का 

कारण-रूप विशुद्ध परिणाम दोना दूसरी विश्युद्धि लब्धि है । 
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भाव/्थ--कर्म का क्षयोपशम करके जो धर्माचुराग छुम परिणाम 
होते हैं उससे जीव को विशुद्धि रूव्धि प्राप्त दोती है। ऐसी दूसरी 

विशुद्धि लब्धि का स्वरूप जानना । 

देशना लब्धि--जहाँ छः द्वव्य तथा सात तत्त्व के उपदेश करनेवाले 

जो आचार्यादि हैं, उनके उपदेश को धारण करके जो मन में भाव छाद्ध 

होता है या देशना की प्राप्ति होदी है, उसका नाम देशना छब्धि है। 

भावाथ--शुरु के उपदेश को तथा पदार्थ को अहण करने से जीव को 

देशना रूब्धि की प्राप्ति होती है । इतको देशना लब्धि कहते हैं । 

प्रायोपगसन छव्धि--जहाँ पहली ओर तीसरी देशना लब्धि कही 

गई है उस छव्धि में जीव का जो शुभ परिणाम कहां गया है उसके प्रभाव 

से समय समय में विशुद्धता की वृद्धि से वहां एकआथु कम के विना अन्य 

सात कर्म की स्थिति को भन्तः कोड़ा कोड़ी अर्थात् जहाँ कोड़ा कोड़ी से 

तो ऊपर और कोड़ा कोड़ी के नीचे हो वहां बीच के अनेक भेद्रूप जो है 

वह अन्त कोड़ा कोड़ी है। ऐसी अन्त कोड़ा कोड़ी सागर प्रमाण करे वह 

चौथी प्रायोपगमन लब्धि है । 

भावाथे-- जो पहले काछ सें उत्कृष्ट रूप कर्म की स्थिति दंधी थी 

उसके एक काँड घात करके छेदे । फिर उस कॉडक घात के द्रव्य को चह 

अवरेष स्थिति में निदक्षेप करे पुनः घातिकर्म का अनुभाग जो लता, दारू 

अत्थि तथा शैल इन चार भेद रूप:में रस को छतारूप वेछि, दारू (लकड़ी) 

इन दो भेदरूप किया । और इससे हड्डी, पत्थर इन दो भेद्रूप में नहीं 

किया अथवा इसी तरह अघाति कर्म में मी उसका अनुमाव भर्थात् नीम, 

 काँजी, विष, हलाइल ऐसे चार प्रकार का जो रस कहा गया है उसको नीम, 

कॉँजी, रूप करे भोर विष हलाहइल जो था उसको भक्षण करने से उस जीव 
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के प्राण का तत्काल नाश हो । ऐसा विप तथा इछाहल रूप नहीं रहा और 

जो पहले इनके अनुभाग चंघ किया था उसको अनन्त का भाग देने से वहाँ 

वहुमागरूप शेप अनुभाग बंध का निक्षेप करे। गुरु के उपदेश से एक आयु- 

कम के बिना अन्य सात कर्म की स्थिति को घटाने से जीव को जो चौथी 

लब्धि प्राप्त होती है उसका नाम प्रायोपगमन रूव्धि है । 

करण लव्घि--जो पहले चौथे प्रायोपगमन लब्धि के विपय में जो 

परिणाम फी विशुद्धता से सात कर्म की रिथति को घटाने के लिये कद्दा था 

उसके प्रभाव से जीव को मयस्दर्शन की प्राप्ति होने में अथः, अपूर्व, अनिवृत्ति 

ऐप्ते तीन करणरूप परिणाम का जो होना दे वह पाँचवीं छब्थि है । 

भावार्थ- यहाँ करण का नाम कपाय की मन्दता होना जो है वह 
जीव का विशुद्ध परिणाम कहलाता है । इसलिये सम्यर्दर्शन की उत्पत्ति 

होने में एक अघः, एक अपूर्व और एक अनिवत्ति इस तरद्द तीन भेद्रूप 
जीव को पॉँचवीं करण रूव्धरि इन पाँच लब्पियों के विना जीव की सम्यवत्व 

की प्राप्ति नहीं होती है इससे सयक्त्त की उत्पत्ति होने में ये पाँच लव्धियाँ 

अन्वरंग के निमभित कही गई हैँ। उसमें ध्योपशम, विशुद्धि, देशना, 

ग्रायोग्य ये चार रूव्यियाँ तो भव्य भोर अमव्य दोनों कोढी होती हैँ। इनमें 

कुछ भो भेद नहीं है, परन्तु जो पांचवीं करण लब्ध्रि कह्दी गई दे वह केबल 

भव्य कोही होती हैं, अभव्य को नहीं | 

भसावा4- पाँचवीं जो करण छब्ध्रि है वह तो जिसके सम्यरदर्शन 

तथा सम्यवचारित्र की प्राप्ति अवस्य होनी होती है उसीके होती है । किन्तु 

इसके अतिरिक्त अन्य जो चार छब्धियां हैं वे जिसके सम्यस्दर्शन की प्राप्ति 

होती है उसके तो अवश्य द्वोती हैँ, पर जिसके सम्यर्दर्शान की आप्ति नहीं 

होती है उसके भी हो जाती हैं। इसीलिये भगवान् के समवसरण में 
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अभव्य जीव भी जब जाते हैं वव उनके भी कषायों की मन्द्वा से परि- 

णामों की विशुद्धता से चार छब्धियाँ होती हैं । अर्थात् एक करण रव्धि 

के विना अन्य चार छव्धियाँ जो कही गई हैं वे भव्य तथा अभव्य दोनों 

प्रकार के जीवों के होती हैं । 

अब उस पाँचवीं करण लव्धि के विशेष स्वरूप को कहते हैः- अघ+ 

अपूर्व तथा अनिवृत्ति ऐसी जो तीन करण रूव्धियाँ कहीं गई हैं उनमें जो 

प्रथम अधः श्रवृत्ति है वह कपायोंकी मन्दता होने से होती है । भतः उसको 

अधः प्रवुत्ति करण कद्दते हैं। इसलिये काछ श्रमाण समय समय के भ्रति 

विशुद्धता रूप जीव के जो परिणाम हो वह अधः प्रवृत्ति करण है । अथवों 
अधः भर्थात् यहाँ नीचे के स्थान में सम'न रूप है। अतीत भनागत तथा 

वर्तमान ऐसे तीनकाल सम्बन्धी अनेक जीव के असंख्यात लोक प्रमाण जो 
परिणाम है वह अधः प्रवुत्ति करण है. । 

भाषाथ--इस अधःकरण में नीचे परिणाम की संख्या तथा उसमें जो 

विशुद्धता कह्दी गई है वह ऊपर के समयवर्ती किसी जीव के परिणाम से 

मिलता है । इसलिये इसको अधःकरण कहा है । वहाँ अधश्रनर॒त्ति करण के 

प्रभाव से गुणश्रेणी, निजेरा, गुणसंक्रमण, स्थितिख डन, अनुमाग खंडन ये 

चार अवस्थाये' होती हैँ । उसमें पृथमश्रेणी निजरा अर्थात् वहां जो पहले 
कमंका वन््ध किया था ऐसी सत्ता में स्थिति कमरूप जो पुदुगल 

परमाणु है उसके परिणामों की विशुद्धता जो है उसमें समय 

समय में अनुक्रम से असंख्यात ग्रुण निजरा होती है अतः उसे गरुणश्रेणी 

निजरा कहते हैं। गुण संक्रमण अर्थात् चह्दाँ जो पहले अशुभ कम का बन्ध 

किया था वह परिणाम की विशुद्धता से बदलकर अन्य पृकार रूप करे तो 

उसे संक्रमण कहते हैं। स्थितिखंडन अर्थात् वहां जो पहले जितने प्रमाण 
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को लेदर कर्म की स्थितिकोी लेकर वन््ध हुआ था और बाद में उसमें घटते- 

'घठते क्रम की स्थिति का वन्य करे सो स्थिति संडन है ।. अमुभागखंडन 

अर्थात् जो पहले असाता वेदनीय आदि से पापछूप अशुम पति में विष 

हलाहल रूप बन्ध किया था | तत्यशचात परिणांव की विश्लुद्धता से समय- 

समय पृति उसमें तो अनन्त गुण अनुक्रम से रस घठते घटवे मीम,-कांजीरुप 

दो स्थान को लेकर उसका अनुमान वन्ध हो तो वह विप हलाहल रुप 

नहीं करें । ऐसी माता वेदनीय को लेकर पुण्य रूप शुभ पहकुंति जो कही 

गई है टसका समय समय में अनन्तगुण रस बढ़ते बढ़ते अनुक्रम से गुड़, 

सेठ शकरा सथा अमन ऐसे चारमेंद्रूप स्थान को लेकर अनुमाग वन्ध 

बिया दे । उसको अमुभागखंटन कद्दते हैँ । 

भावार्थ--पहले जो कर्म का वन््ध फ्िया था, उसके परिणाम की 
विषद्धता से समय-समय में अमुक्रम से संख्यात शुण निजरा होना पहली 

गुण्सेणी निर्जरा नाम आवश्यक है, पर जो पहले कर्म का बन्ध किया 

थाठसको पछट कर अनुकम से अन्य प्रक्रृति-हप करें यह दूसरा ग्रण- 

संन्मण है | पुनः जो पहले कर्म का बन््ध किया था, ऐसी सत्ता में स्थित 

जोक़मे-प्रकृति है, उसकी स्थिति को घटाना तीसरा स्थिति खण्डन है । 

पुर जो पहले वन्ध किया था ऐसी सत्ता में स्थित अश्युम-रूप जो वमे- 

प्रइते है, उनके अनुभाग को जो घटाना है, वह चौथा अनुमाग खण्डन 

ह# ऐसे अधः प्रवर्तन करण में ये चार आवदयक होते हैँ । अथवा स्थिति- 

बनपंसरण अर्थात वहाँ जो पहले जिस प्रमाण को लेकर कर्म की स्थिति 

कावन्च हुआ था और पीछे उस प्रमाण से घटते-घटते स्थिति वन्ध करे । 
'फेंकर्म की स्थिति को घटाने-हप भाव को स्थितिवन्धापसरण कहते हैँ । 

बराअथः प्रवर्तन करण का प्रथम समय से लेकर दूसरे शुणसंक्रमण नाम 
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आवश्यक पूण होने के' काल तक रहता है । वह यद्यपि चौथी श्रायोपगमन 

लब्धि से ही स्थिति घन्धापसरण के विधान का प्रारम्म .होता है, तथापि 

उस प्रायोग्य लब्धि के पिषय में संम्यक्त्व होने का कोई नियम नहीं है । 

वहां सम्यक्त्व हो भी और नहीं भी दो, ऐसा वहां पर अनवस्थितपन। है । 
इसलिये उसमें इसका ग्रहण नहीं किया गया । और इस करण लक्धि में 

नियम से सम्यक्ल होता है । अतः करण को अहण किया गया है | इस 

प्रकार अन्तमुह्त्ते काल प्रमाण पूर्व अधः प्रवत्तन करण का स्वरूप जानो! । 

आगे दूसरे अपूर्वकरण को कहते हैं :-- । 
| 

जहाँ अपूर्व -रूप करण है, अर्थात् करण का अर्थ जीव के विशुद्ध-रंप 

प्रिणाम में जो अपूर्व परिणाम हो उसका नाम भपूर्वकरण है । 

भावा्थ--पहले अधः प्रवततेनकरण का अन्तमुहत्ते प्रमाण काल व्यतोत 

दो गया, पीछे दूसरा अपूदेकरण हुओ। वहां भधः अवत्तेनकरणके परिणासे 

अपूर्वंकरण के परिणाम असंख्यातलोक गुना है | वह नाना जीच को है आ 

से है । एक जीव की अपेक्षा एक समय में एक ही परिणाम होता | । 

क्योंकि एक जीव की अपेक्षा जितने इस अपूर्वकरण में अन्त्मुहूत्ते काहके: 
समय हैं, उतने ही परिणाम हैं । इसलिये दूसरे अपूबेकरण में एक के 

एक समय में एक ही परिणाम है । अथवा इसी तरह पहले अधः्अ्रवत्त बण 

में सी एक जीव के एक समय में एक ही परिणाम होता है ओर ना 

जीव की अपेक्षा से एक ही जीव में एक समय में अनेक परिणाम होते | । 

क्योंकि जितने अधः प्रवत्त नकरण में अन्तमहूर्त्त काछ के समय हैं, उतन््ही 
परिणाम हैं । इसलिये पहले अधःकरण में एक ही जीव के एक श 

परिणाम होता है । धहाँ पर- नाना जीव की ,अपेक्षा से असंख्यातत 
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अमाण परिणाम कहे हैं। तथा जसे-- गुणश्रेणी, गुणसंकमण, स्थितिखंडन, 

अनुमागरूण्डन ये चार भावश्यक कहे गये हैं इसी तरह यहाँ भी 

ये चार्रो आवश्यक कहे गये हैं। परन्तु यहाँ पर इतनी विशेषता है 
कि जो पहले अधःकरण परिणाम किसी जीव को मिला है। यहाँ इस 
अपूर्वकरण परिणाम किसी अन्य जीव से 'मिा नहीं। क्योंकि वहाँ प्रथम 

समय की उत्क्ृष्टता-रूप जो विश्लुद्धता कही गई है, उससे दूसरे समय की 
जघन्य विशुद्धता भी अनन्तग्ुनी होती है । इसलिये इसको अपूर्वकरण कहा 
गया है। वहाँ इस अपूर्वकरण के प्रथम समय से लेकर उसके अन्त समय 

तक गपने जघन्य से अपने उत्कृप्ट और पूर्ण समय के उत्कृष्ट से उत्तर 

समय के जघन्य ऐसे अनुकम से जीव के परिणाम की भनन्तगुणी विश्लुद्धता 

द्ोती है। यहाँ पर अनुत्कृटपना नहीं है । क्योंकि इस अपूर्वकरण संबंधी 

प्रथम समय से छगा कर जहाँ जिस काल तक सम्यक्त्त भोहनीय, मिश्र 

मोहनीय, का पूर्ण काल हो, वहाँ उस काछू तक गुणसंकमण करके मिथ्यात्व 

के द्रव्य को सम्यकल मोदनीय, मिश्रमोहनीय-रूप परिणमता है । इसलिये 

यहाँ स्थितिदन््धापसरण का कार गौर स्थितिकाण्डक उत्क्ृटठकाल ऐसे इन 

दोनों का काल अन्तमुद्दर्त श्रमाण समान-रूप दे । अथवा वहाँ जो कोई 
इस अपूर्वकरण के प्रथम समय में शुम-भश्जुम-रूप कमे-प्रकृति का अनुभाग 

सत्व जो स्थिति है, वह उसके अन्त समय में शुभ-रूप प्रशस्त प्रकृति का 
अनन्त गुणा बढ़ता है और अशुभ-रूप पाप प्रकृति में अनन्त गुणा घढता 
है। ऐसे अनुक्रम से अनुभाग-बन्ध का सत्व होता है । 

भावाथें-- यहाँ समय-समय में अनन्तगुणी विशुद्धता होने से जो 

अपूर्वकरण के प्रथम समय में अशुभ पाप प्रकृति का जो अनुभाग है, उसके 

उत्तम रस में स्थित है, वह कण्डोत्कण का माहात्म्य से उसके अनन्तर्वे 

2७ |] 
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भाग प्रमाण अनुसाग-बन्ध के अनन्त समयमें दोता है । ऐसे अन्तमुहू्त 
काल प्रमाण दूसरे अपूवंकरण का स्वरूप समझना । | 

आगे तीसरे अनिवृत्ति करण को कहते हैं :--णद्दां, नहीं 

है मिवृत्ति यानी विशेषपना जिस जीव में वह अनिदृत्ति है। ऐसी जो 

अनिषृत्तिकरण है अर्थात् जो जीव के परिणाम में है वह अनिश्रत्तिकरण छ॑ 

अथवा जिस करण सें नाना जीवकी अपेक्षा भी एक समय में एक सद्श 

ही परिणाम हो चह अनिवत्तिकरण जो भिन्न रूप जुदों दूसरा परिणाम 

न हो वह अनिन्षत्तिकरण है । ह ह 

भावा4--दूसरे अपूर्व करण का अन््तमुंहतते प्रमाण काछ व्यनीत 
होने के बाद तीसरा भनिदृत्तिकरण होता है। व्दहां अपूवे करण के परिणाम 

से अनिवृत्तिकरण के परिणाम असंख्यात छोक भुने हैं । वह नाना जीव को 

अपेक्षा से है । एक जीव की अपेक्षा एक समय में एक ही परिणाम होता 

है क्योंकि एक जीव की अपेक्षा वो जहां जितना इस अनिवृत्तिकरण में 

अन्तमु हत्त काल के समय कहे हैं वहां उतने ही परिणाम हैं. इसलिये 
वीसरे अनिवत्तिकरण में भी एक जीवके एक ही समय में एक ही परिणाम 

होता है । पुनः जेसे दूसरे अपूर्व करण में एक समय के परिणाम दूसरे 
समय में किसी जीव में मिले नहीं। वहां उनका अपूर्वपना है, परन्ठु उसी 

प्रकार से यहां नहीं है, जिउसे अनिवृत्तिकरण के एक समय में तथा 

ब्रिकालवर्ती नाना जीवों के परिणाम समान रूप दोते हैं । 
भावाथ--इस अनिवृत्तिकरण में एक जीव की अपेक्षा और नाना 

जीव की अपेक्षा सी एक समय में एक सदुश परिणाम होता हैं। जिससे 
यहां प्रथम समय से लेकर समय-समय प्रति अनन्तगुने विशुद्धता जो कह्दी 

गयी है उसमें त्रिकालवर्ती नावा जीव के परिणाम में भेद नहीं है । 
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इसलिये यहद्मां भनेक जीव के परिणाम मिले हं। अथबः जेसे गुणभ्रेणी, 
गुणसंक्रमण, स्थिति खण्डन, अनुभागखण्डन ये चारों भआावश्यक दूसरे 

अपूर्व करण में कहे गये हैँ । इसलिये उसी प्रकार यहां भी चार आवश्यक 

हैं । परन्तु यहाँ इतनी विशेषता है. कि जो जंसी स्थिति का अनुभाग 

खण्डनादि का विधान जेसे वहां कहा गया है देसे यहाँ स्थिति खण्डनादिक 
का प्रारम्भ और द्वी अमाण के अजुसार है । क्योंकि वहाँ जो अपू्व करण में 
कर्म की स्थिति, अनुभाग का खण्डन आदिक किया था सो यहां इस 

भनिवृत्ति करणके अन्त समय में अनन्तानुवंधी चौकड़ी और दर्शनमोहके 
न्रिक्र ऐसी इनकी प्रकृति, स्थिति, अनुभाग प्रदेशरूप से उसका समत्त 

डदय होने के आयोग रूप उपशम होने से जो तत्त्कार्थ का भ्रद्धान रूप 

सम्यरद्शन को प्राप्त करे वह उपशम सम्यरदुष्टि है। वहाँ प्रथम समय सें 

स्थित होता हुआ जो मिथ्याल का द्रव्य है उसको द्वितीय समय में स्थिति 

खण्डन तथा अनुभागकांड खण्डन का घात किये बिना द्वी वहाँ पहली 

: गुणश्रेणी तथा दूसरे गुणसंक्रमण इन दोनों के प्रभाव से उस मिथ्यात्त 

के द्रव्य की एक मिथ्वात्व, एक सम्यस्मिथ्यात्त तथा एक सम्यस्मोहनीय 

मिथ्यात्व एसे तीन भेदरूप करता है । 

भावा4- अनादिकाल का दर्शन मोहनीय कर्म का जो रुप हो 

रहा था, बह कारण के प्रभाव से तीन प्रकार का होता हे । इसलिये इस 

तीसरे अनिवृत्ति करणके अन्त समय में सात भ्रकृतियों का उपशम होने से 

अनादि मिथ्यादुष्टि जीवके पहले उपशम सम्यक्त्व होता है। इस प्रकार 

पाँचव्रीं करण छब्धि के विपय में अब भपूर्व तथा अनवृत्ति यह जो तीन 

करण कहे हैँ उनमें सबसे अल्प अन्तमुंह्ते प्रभाणको तीसरे अनिवृत्ति 

करणको काल है। और इससे संख्यात बिना दूसरे अपूर्वकरण का काल 
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है | तथा इससे भी संख्यात गुना पहले, अघः श्रवुत्ति करण का काल है। 

किन्तु वह भी अन्तमुंहत्ते नहीं है। इसलिये अन्तमुह्ते के असंख्यात 

भेद् हैँ । इसलिये अन्तमुद्दत के विषय में ही संख्यात ग्रणा काल कहा है। 

वहाँ इस करण लब्धि के प्रभाव से अनादि मिथ्योदृष्टि जीव के अनन्तानु- 

बन्धी कपाय की चोकड़ी और दर्शन मोह का त्रिक इन सात प्रक्ृतियों के 

उपशम दोनेसे पहले उपशम सम्यक्त्व की प्राप्ति होती है । ऐसी उपशम 

सम्यक्त् को ग्रहण करके वहां अन्तमुदूंत काछ व्यतीत होनेके पदचातू 
नियम से दर्शन मोहनीय नौमक कस की जो तीन प्रकृतियां कह्दी यई हैं 

उनमें से तो किसी एक कम का उदय होता है। और जो सम्यक्त्न मोहनीय 

नामक कसेका उदय दो तो उपशन सम्यकत्व छूटकर वेदक सम्यक्त्वी 

होता है, तथा जो सम्यम्मिथ्यात्त नामक कम का उदय हो तो चढ़ जीव 
सम्यश्थ्यादुप्टि नामक मिथ शुण स्थानी दोता है। भौर जो मिथ्यात्त 
नामक प्रकृति का उदय हो तो चह जीव विपरीत श्रद्धान रूप मिध्यादुष्टि 

होता है । अथवा अनन्तानुवन्धी की चौकड़ी में से जो कोई अथवा किसी 

एक कपाय का उदय हो जाये तो वह जीव सम्यक्त्व से छुटकर जहाँ जघन्य 

एक समय उत्कृष्ट छः आवली प्रमाण सासादन हो तो पुनः नियम से 

मिथ्यादुष्टि होता है । इस अ्रकार अनादि तथा सादि मिथ्यादुष्टि जीव के 
चारों यतियाँ भें उपशम सम्यक्त्व उत्पन्त होता है. तथा उसके पीछे 

नियम से ये चार माग हैं । जिस जीत्र ने अनादि काल से कभी सम्यकत 

का अरहण नहीं किया वह अनादि मिध्यादध्टि है और जिसके भादि 

सहित मिथ्याल है, वद्द सादि मिथ्यादष्टि हे । 

सावार्थ--जिस जीव ने पहले तो सम्यक्त्त को ग्रहण किया तथा 

पीछे उससे छूटकर विपरीत श्रद्धानी हुआ बह जीव सादि मिथ्यादप्टि है । 
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उसमें अनादि मिथ्यादष्टि जीव के पहले उपशम सम्यक्त ही उत्पन्न होता 
है । यानी अन्य बेदुक तथा क्षायिह्त नहीं होता । क्योंकि भनादि मिथ्या- 

दृष्टि जीव के जो दृशन मोहनीय नामक कर्म है उसकी प्रवृत्ति सत्ता में एक 
मिथ्यात्त रूप ही हो रही थी | सो उसके करण लब्धि के प्रभाव से मिथ्या- 

त्व के द्रव्य को एक सिथ्यात्त, एक सम्पभिथयात्र तथा एक सम्यकृप्रकृति 

मिथ्योत्व इस अकार तीन भेद रुप बतछाया है | अत; अनादि निथयादुष्टि 
जीव के पहले उपशम सम्पक्त्व कहा गया है । पुनः दूसरे सादि मिथया- 

दुष्टि जीव के पहले उपशम सम्यक्तत भी होता है । इसलिये इसकी चत्ता 
में वह मिथियाल का भेद रूप कहा है। चहां अनन्तानुवन्धी कपाय की 

चौकड़ी और दर्शन मोहनीय के त्रिक में एक मिथयात्त तथा एक सम्य- 

गमिथयात्व इन ६ प्रद्वतियों के उदय अमाबरुप क्षय से पुनः उसकी सत्ता में 

उपद्यम से एक सम्यक्रत्र प्रकृति के उदय होनेसे क्षयोपद्मम सम्यक्ल उत्पन्न 

ट्ोत्ा हैं । अतः चादिमिथूयादप्टि जीव के पहले वेदुक सम्यक्ल भी होता 

है। परन्तु वहाँ इतना विशेष है कि जो क्षायिक सम्यक्त कद्दा गया है सो 
अनादि तथा सादि मिथयादष्टिके विपयम छिसी जीवके पहले नहीं होता। 

अनः यह क्षायिक सम्यक्तत एक मनुप्य पर्याय के विपयर्म भी पहली वेद्क 

सम्यक्त्त सहित जीवके केवली तथा श्र तकेवछी के निकट ही उपस्थित 
दोनेपर होता है इसलिये अनादि तथा सादि मिथूयाद॒ुप्टि जीव के पहले 

स्ायिक सम्यक्त्र नहीं होता । 

भाषा्4- क्षायिक सम्यक्ल के पहले वदक सम्यक्ल होता ह्वै इस 

प्रकार नियम है | 

आगे गोम्मटसार के अनुसार क्षायिक सम्यक्त्व क॑ उत्पन्न होने 

के विशेष कारण को कहते हैं। :-- 
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/... प्रिथूयात्त मोदनीय, सम्यक् मिथयात्व भोहनीय, एवं सम्यक्त मोह- 

नीय 'तथा अनन्तानुबन्धी कषाय की चार चौकड़ी इस प्रकार इन सात 

प्रकृति का पांचवी करण लव्धि रूप परिणाम्र के बल.से नाश होने के बाद 

वत्वार्थ का अत्यन्त निर्मेल श्रद्धान होना क्षायिक सम्यक्त्त है, वह 

सम्यक्त्व अपने प्रतिपक्षी कर्म का नाश कर आत्मानुगुण को प्रकट 

हुआ है। इसलिये यहद्द क्षायिक्त सम्यकत का निमित्त है तथा स्थिर है। 
पुनः इसमें समय समय पर गुण श्रेणी निर्जरा द्ोती है । इसलिये यह कम 
क्षय होने का हेतु निमित कारण है । क्योंकि अन्य उपशस तथा वेद्क 

सम्यक्त्व के समान यह क्षायिक सम्यक्त नहीं है इसका नाश भी नहीं 

दोता है । इसलिये इसको नित्य कह्दा है। इस क्षायिक सम्यकतके प्रसाचसे 

उसी भव में अथवा पहले नरक तथा देवआयु का बन्ध हुआ द्वोतों 

तीसरे स्व में वा पहले तियेज्च तथा मनुष्य आयु का बन्च हुआ हो तो 

चौथे भव में सिद्ध पद् को प्राप्त होता है'। यह नियम है कि चौथे 

सव को उल्लंघन नहीं करेगा इसलिये इसको कर्म क्षय का कारण 

बतछाया है । 
भावार्थ--क्षायिक सम्यक्त्वी जीव उसी मव में मोक्ष जाते हैं, तथाजों 

सम्यक्त्व होने के पहले मिथ्यात्व अवस्था में नरक तथा देव भायु का बन्ध 

हुआ हो वो वह जीब तीसरे भवमें अथपा जो क्षायिक सम्यक्त अ्रहण करने 

के बाद भायु का बन्ध हुआ हो तो भी तीसरे ही भव में नियम से भोक्ष 

जाते हैं तथा जो सम्यक्त्व होने के पहले मिथ्यात्व दशा में किसी जीव ने 

तियच तथा मनुष्य आयु का बन्ध किया हो तो वह जीव चौथे सब में सिद्ध 

पद् को प्राप्त होता है तथा वह “चौथे भव का उल्लंघन नहीं कर सकता । ह 

क्योंकि वहाँ पहले तियच आयु का बन्ध हो, चुका था इससे वह जीव 
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दूसरे भव ही में सोय-भूमि का तियच द्ोगा। मोग-भूमि से तो फिर 
तीसरे भव में देव होगा तथा देव से चौथे मच में वही जीव मनुष्य होकर 

मोक्ष चछा जायया । इसी तरह पहले यदि किसी जीव ने मनुष्य आयु का 

बन्ध छद्या हो, तो वह जौत दुसरे भव मैं तो भोग-भूमि का मनुष्य हो 

जावेगा। तथा मोग-भूमि से फिर तीसरे भव में मनुष्य पर्याय धारण कर 

मोक्ष चला जायेगा । इसलिये क्षायिक उम्यस्दष्टि जीव को चौथे गव में 

मोक्ष प्रौप्त करने का नियम है । अथवा यह क्षायिक सम्यर्दष्टि जीव सादि 

अक्षय अनन्त है । वहां चादि अर्थात् जो भादि से सहित हो, वह सादि है । 

अक्षय अर्थात् जिसक्रा कमी भी विनाश न हो ऐसे अविनाशी-रूप जो हैं; 

बह भक्षय हे । अनन्त-भर्थात्ू--जिसका कहीं मी अन्त न दो, वह अनन्त 

है। वह क्षायिक सम्यक्ल जभादि सहित गविनाशी अन्त रहित है। 

इसलिये इसको सादि अक्षय अनन्त भो कद्दा है। यह अक्षय अनन्त किस 

प्रकार है ? यह क्षायिक सम्यक्त्व वहां भ्रद्धान से दृष्टि होने के कारण जो 

कऊुत्सिद्र अर्थात् खोटे छुर्भय मिथ्यात्व-रूप वचन का सुनना तथा कुत्सित 

हेतु जो मिथ्यात्व को पुष्टि करनेवाले इस प्रकार के अनेक खौटे दृशान्त 

इत्यादि भी दोते हैं । तथा जो इन्द्रिय भयभीत-कारी इस प्रकार के 

विक्लार-रूप अनेक भेष से तथा ग्लानि के कारण इस प्रकार की रलानि- 

रूप वध्तु से उत्तन्न हुआ जुगुप्सादि को क्षायिक सम्यर्दप्टि नहीं 

करता । 

भावार्थ--ज्यादा क्या कहें कि--- इस सम्यस्दष्टि जीव को समस्त 

तीम छोक के जीव आकर चढलायमान करते हैं । पर किसी के द्वारा यह 

चलायमान नहीं होता, किसीम इनको चलायमान करने की शक्ति नहीं है । 

इस प्रकार जो क्षायिक सम्यक्त्त वहा है, उसका प्रारम्भ तो कर्त-भूमि में 
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उत्पन्न हुये मनुष्य को ही केचली अथवा श्रुव-केवली के पादसूछ में होता हे 

तथा उसका अथवा उनकी प्रतिप्ठा चारों दिज्ञाओं में होती है, क्योंकि 

केवली श्रुत-केवछी के विना अन्य भौर कोई नहीं जाने । केवली श्रुव-केवली 
के पादमूल के बिना इनके परिणानों विश्वुद्धि कहीं नहीं हो सकती है । 

इसलिये क्षायिक सम्यक्त्व की उत्पत्ति केवली अथवा श्रुत-केवली के निकट 

ही होती है, भन््य किसी भो स्थान में नहीं । 

भावाथ--वहाँ दर्शन मेहनीय-कर्म का क्षय होने से अथवा इसका 
जे विधान है, उसका प्रारम्स तो केवली अथवा श्ुत-केवली के निकट ही 

होता है । यह करम-भूमि मनुष्य ही करते हैं। इससे अन्य भेग-भूमियां 
मनुष्य या देव यो नारकी या तियच--इस प्रकार तीन गति के जे समस्त 
जीव हैं, वे नहीं करते हैँ अथवा कम-भूमि मनुष्य के सम्बन्धी भी 

केाई एक मनुष्य जे। वेदक सम्यर्दष्टि हे वह चौथे असंयत, पांचवें संयता 

संयत, छुटठे प्रमत्त संयत, सातव अप्रमत्त संचत--इस अकार के चार शुण- 

स्थानों में से केई एक ग्ुणस्थान में स्थित मनुष्य ही क्षायिक सम्यक्त्व प्रारम्भ 

करता है ! इस भ्रकार दर्शन मेहका निष्ठापक जीव कहा है। से वह समस्त 

'चारों यति में होता है । इससे जहां चारों आयु सें किसी पर भव का जायु 

बन्ध किया हे! ते वहां उस वद्धमान भायु की जीच के तीनों सम्यक्त्त 

उत्तन्न होते हैं, इसमें केई देप नहीं है । परन्तु अणुवत्त तथा महावत्त, 

जिसके उन चारों जायुमें से एक देवआयु का वन्ध हुआ हो तो उस जीव 

के होता है । तथा जो पहले तियन्च मनुष्य, देव इनको जायु के बन्ध 

मिथयात्व में हो गया दो तो पीछे भणुत्रत महात्रव नहीं होता है इस 

प्रकार नियम है । इसलिये क्षायक सम्यरक्ा निष्टाप्रद चारों गति में 

होता है । 
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मावा्थ--जदाँ अधः प्रवृत्त करण का प्रथम चमय से छेकर 

मिथ्यात्व ठथा मिश्र-मोहनीय के द्रव्य को मिथ्यात्र प्रकृति-रूप होकर 

संक्रमण करे तो वहां अन्तमु हुत्ते काछ तक दर्शन मोद्द की क्षपणां का 

प्रारम्म होता है । उस प्रारम्म के पीछे ( काल ) बढ़ते समय से लेकर 

सम्यक्त्व की पूर्णता का अहृण होने के एक समय पहले वदीच के काल में 

निप्ठापक दोता हैे। उसमें अनन्तानुबन्धी क्री, मान, भाया/ 

'लोभम-रूप कपाय की चौकड़ी एक मिथ्याल मोहनीय, एक सम्यक् मिथ्यात्व 

मोहनीय, एक सम्यक प्रकृति मोइनीय--इस श्रकार की सात श्रकृति की 

क्षपणा के प्रारम्भ को किस प्रकार करते हैं ? तो वहाँ पहले के बतलाये 

गये तीन करण हैं । उनके विधान से अनन्तालुवन्धी कपाय की चौकड़ी के 

उदयकाल में स्थित निपेक जो है, उनको नाश कर और उदयावली के 

माय रहने से तथा जो निषेक कहे हैं, उनका पिसंयोजन करके फिर उसके 

बाद भनिवृत्तिकरण के अन्त समय में समस्त अनन्तालुवन्धी के द्रव्य के 

द्वादश कपाय और नव नो क्रपाय-झप परिणमन करता है । इस प्रकार 

अनन्तानुबन्धी कपाय की चौकड़ी का विर्सयोजन द्वोता है। यहाँ भी 

विसंयोजन में गुण श्रेणी निजरा, शुण-संक्रमण, स्थिति-खण्डन, भनुभाग- 

खण्डन-- यद्द चार तथा कम का नाश करने के लिये स्थिति-खण्डन घात् 

करने आदि फी वहुत-सी विधियाँ होती हैं । इस प्रकार प्रथम अनन्ताडु- 

बन्धी का विसंयोजन होने के वाद वह्ों भम्तमुहत्ते काछ में विश्राम करके 

अन्य और कोई क्रिया नहीं करे | इस अकरार अन््तमुहूत्ते काछ प्रमाण 

विश्राम करने के वाद् फिर तीन कर्म के बछसे वहां तीसरे अनिवृत्तिकरण के 

काछ में एक मिथ्यात्व एक सम्यक् मिथ्यात्व, एक सम्यक्तत मोहनीय--इस 

अकार दर्शन मोद की यद तीन प्रकृति जो कहीं हैं, उनको अघुकम से 

५ । 
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का घाव आादि हो चुके तो वह कीच इतछ्त्व वेदुक सम्यग_ दृष्टि उपनाम 

को प्राप्त होवा ह। इसलिये दर्शन मोह दी क्षपणा छा आरम्भ के पींचे 

तथा क्षायिक सम्वकदृध्टि की प्राप्ति होनेके एक उनय पहले ऐसा उसछा दीच 

का अन्नमु छुत्त काछ का छो प्रमाण है, व निःठापक्त कहलाता हू । वह 

लेहाँ सम्यकक्तल का भारम्भ किया था,वहीं उद्छा निष्ठापक होना है । अथवा 

पहली आय के वेन्ध से चह निष्ठापंक चार्रो गतियाँ में होता है। परन्तु 

यहाँ इतनी विछेपना ह कि छो नरक जाय का बन्ध करचकाहों तो पहले के 

धर्मा नाम नरक में ही दाता है। इसके आगे द्वितीय आदि छः नरकीों 

में नहीं छाता है । वथा जो पहले तिग्रंच आदि यतियों हऋा वन्ध किया 

्क हो तो वह जीव मोय-भूमि का ही दिवच होगा, कम-भूमि का नहीं 

सकता । तथा जो पहले मनष्य दाय छा वनन््ध किया हो तो वह ऊीच कु, अदा, ज। 

रा ही मजुष्य होगा, कम-मूमि का नहीं तथा पहले जो देव माय 

का वन्ध किया हों तो वह जीव दुमानिक देव होया। इसके अतिरिक्त 

सावा4--जिउ जीव ने पहले विध्याल अचत्या ने नरक तियच मजुध्य 

ठथा देव इस प्रकार इन चारों आय से से किसी एक जाद्र का वनन््ध किया 

है। पीछे वेदक सम्बक्त को अहप करके पुनः कोई जीव क्ायिक्र उम्यक्त्व 

के भारम्स में बनन्तानुबन्धी कपाय की चौकड़ी एक मिथ्याल वथा एक 
(६ म्यक्द् मिध्यालख इन ५ प्रहृदियों की चसच्ता में 4 हित 

| म 
& सर 

ऋतछ्त्य देदक सम्यकहष्टि होता हू । वह अपनी साय 

ऋरके पहले नरक, पुनः सोगभूदि के तियच तथा मनुष्य यति में एवं देवों 

में मबनवादी ( १ $ व्यन्तर ( २ ), ज्योतिषि ( ३ ) तेथा वमानिक (४) 
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यद्द चार प्रकार के जो देव बतछाये हैं, उनमें चौथे कत्पवासी तथा 

कत्पातीत-रूप देवाँ के विंपय में ऐसी चारों गतियों कृतकृत्य वेदक 

सम्यकदृष्टि जाय तो वद्धां सातवीं सम्यक्ल मोहनीय नामक प्रकृति का 

नाश करके क्षायिक सम्यक्ल॒की पू्णता करता है। ऐसा क्षायिक सम्यक्त 

का निष्छापक चारों गतियों में होता है | उनमें भी चौथे अबृत सम्यकृहृप्टि 
गुणस्थानवाला जीव तो चारों गतियों में जाता है। तथा इससे ऊपरवाले 

भुंणस्थानवर्ती जो जीब हैं, वे केवछ एक देवगति में ही जाते हैं, अन्य 

तीन गति में नहीं । इससे वहाँ जो पहले मिथ्यात्व दशा में जिस जीव के 

मरक, तियच तथा मनुप्य इन तीन आयु में से. किसी एक आयु का बन््ध 

हुआ हो तो उस जीव को पुनः चौथे गुणस्थान से आगे चढ़ने की शक्ति 

नहीं होती, ऐसा नियम है । अतः चौथे अवृत सम्यगृहृप्टि जीव तो 

चारों गतियों में क्षायिक सम्यक्त का निष्ठापक होता है । तथा पाँच, 

छुटठे तथा सातवे--इन तीन ग्रुणस्थानवर्ती जीव के एक देवगति में ही 

क्षायिक सम्यक््त्व का निप्ठापन होता है, भन्य तीन गतियों में नहीं। इस 

प्रकार क्षायिक सम्यक्त्व का वर्णन गोमट्टसार जी में सम्यक्लवमार्यणा नामक 

१७ वे अधिकारमें किया गया है । इस प्रकार क्षयोपदाम (१), विशुद्धि (९ 

देशना (३ प्रायोग्य (४) करण ( ५ )-- इन पाँच छब्धियों के प्रभाव से 

जीव के उपशम (१) वेदक, (२), क्षायिक (३)-*इन तीनों सम्यक्तों की 

प्राप्ति होती है। इसलिये यहाँ सम्यक्त्व होने के अन्तरंग कारण में ये 

पाँच छब्धियाँ कद्दी गई हैं । ऐसे सम्यर्दर्शन के अन्तरंग कारण का (वरूप 

जानना । 

आगे सम्यक्त्व होने का बाह्म॑ कारण को कहते हैं :-- 



[ एए८ | 

वहाँ बाह्य नरक गति में तो नारकी जीवों के सातों द्वी ध्ृथ्वियों में 

पर्याप्कोंके भी सम्यक्त्व उपजता है, ब्हमी अन्तमुंहत्ते पीछे ही उपजता है, 
अन्तमुहत्त पहले नहीं। उनमें तीसरी पृथ्वी में तो किसी 

जीव के जाति स्मरण (१ » किसी के धमम श्रवण (२) किसी 

जीव के दुःख की वेदना का अनुभव ( ३ ), ऐसे तीन कारणों से 

वहाँ सम्यक्त्व उत्पन्न होता है। इससे भागे तीसरी प्रथ्वी से नीचे 

चौथी (१ ) पाँचवीं ( ९ ), छट्ठी ( ३), सातवीं ( ४ )--ऐसी चार 

पृथ्वी में वहां धर्म श्रवण बिना एक जाति स्मरण ( १ ) एक वबेद्ना का 

अन्ुुमव ( २ ), ऐसे दो ही कारण से सम्यक्त्व उत्पन्न होता है। पुनः 

दूसरी तियच गति में तियच जीवों के पर्याप्त अवस्था में भी सात आठ 

दिन के उपरान्त नवमें दिन ही सम्यक्त्व उत्पन्न होता है'। यानी नवमें 

दिन से पहले सम्यक्त नहीं उत्पन्न होता, ऐसा नियम हैे। वहाँ ढाई 

द्वीप और दो समुद्रें के विषय में तो एक जाति स्मरण, एक धर्म श्रवण 

तथा एक ज़िन-विम्ब का दर्शन ऐसे तीन कारणों से सम्यकल होता है। 

इससे आगे और समत्त द्वीप समुन्द्रों में वियच जोच जो कहे गये हैं उनके 

जिन-विम्ब का दर्शन बिना एक जाति स्मरण, एक धर्म श्रवण ऐसे दो 

दही कारणों से सम्यक्त उत्पन्न होता है । पुनः तीसरी मनुष्यगत्ति में पर्याप्त 
अवस्था में सी वहां मोग-भूमियों के तो जन्म से लेकर उनचासवें दिन ही 

सम्यक्त्व को उपजाने की शक्ति होती है, इससे पहले नहीं । भर कमम- 

भूमियों में सलुष्यों के जन्म से लेकर आठ वर्ष की स्थिति के उपरान्त छगते 

ही नवमें वर्ष में दी सम्यक्त्व उपजाने की योग्यता होती है, इससे पहले 
नहीं । उनमें भोग-भूमियों के विषय में तो एक जाति-स्मरण और एक धर्म 

श्रवण ये दो ही कारण हैं और कर्म-भूमिमें किसी जीवके तो जाति-स्मरण 
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किसी जीवके धर्म श्रवण और किसी जीवके जिन-विम्ब का दर्शन ऐसे तीन 

कारणेंसे सम्यक्त उत्पन्न दोता है । पुनः चौथी देवगति में देवों के पर्याप्त 

अवस्था में भी उपजने से अन्तमुहूत्त पीछे ही सम्यक्त्व 'उपजने की योग्यता 

होती है । वहाँ मवनवासी से लेकर वारहवे सदस्तार नामक स्वर्ग से देवों के 

तो एक जाति-स्मरण, एक धर्म श्रवण और एक तीथकर ,सगवान् के 
पंचकर्याणक आदि महिमा का देखना तथा एक देव ऋद्धि का देखना ऐसा 

चार कारणों से सम्यक्त होता है । पुनः तेरहवें आनत (१), चौद्हवें 

प्राणव ( २ ,, पन्द्रहवें आरण (३) और सोलद्टवें भच्युत (४'--इन चारों 

स्त्रगोँ में एक देव ऋद्धि बिना अन्य जाति-स्मरण (१), धर्मे-श्रवण ( ३ ), 

कल्याण की मद्दिमा ( ३ )--ऐसे तीन कारण से सम्यक्त् होता है | पुनः 

सोलहवे स्रगंसे ऊपर नवग्रेवेयकॉके विपयमें देवकद्धि (१), कल्याणककी 

महिसा (२) के बिना इससे अन्य वहाँ एक जाति-स्मरण (१) भौर 

धर्म-भ्रवण (२) इन दो ही कारणों से सम्यकत्व होता है । पुनः नवग्रेवेयक 

से ऊपर नव अनुदिश पंच अनुत्तर ऐसे चौद॒ह विमान निवासी देवॉके यह 

कत्पना ही नहीं होती, क्योंकि पहले ही भव का सम्यक्त्वी जीव वहां 

उत्पन्न होता है । इसलिये यहाँ नवीन सम्यक्त्व नहीं होता है । इस प्रकार 

एक अन्तरंग और एक वहिरंग ऐसे दो भेद्-रूप सम्यर्दर्शन के तीसरे 

साधन का वर्णन किया गया। 

प्ररन--सम्यरदर्शन का अधिकरण क्या है ? 

उत्तर--सम्यर्दर्शन का अधिकरण भी भात्मा दी है। अथंवा एक 

रज्ज् चौड़ी और चौद॒द रज्जू ऊँची ऐसी तीन छोक के बीच में जो तरस 

नाली फही गई है, उसमें ही सम्यग्दर्शन होता है। इसलिये न्रस नाठा 

भी सम्यर्दर्शन को अधिकरण है । 
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भावा्थ-- सम्यरदर्शन का अधिकरण एक अन्तरंग और दूसरा वहिरंग 
ऐसे दो प्रकार है। वहाँ सम्यर्दर्शन का अन्तरंग का आधार तो आत्मा ही 

है और उसका बाह्य आधार त्रस नाली प्रमाण क्षेत्र है। ऐसे सम्यग्दर्शन के 
चौथे अधिकरण का स्वरूप जानना । 

प्रश्व-सम्यस्दर्शव की स्थिति कितनी है ? ह 
उत्तर--जो पहली उपशम सम्यक्त्थ की जघन्य भी और उत्कृष्ट भी 

अन्तमुहत्ते की स्थिति है। पुनः दूसरी क्षायिक सम्यक्त की संसारी 

जीव के जघन्य स्थिति से तो अन्तमुहूत्ते की है और उत्क्ृप्ट स्थिति तेंतिस 
सागर भन्तमुंहूत्त सहित आठ वर्ष कम दो करोड़ पूर्व अधिक है। और 
मुक्त जीव के सादि अनन्तक्ाल है । 

भ्रावार्थ--कोई निकट भव्य संसारी जीव अन्तमुंहूर्त में क्षायिक 
सम्यक्त् को प्राप्त कके फिर उसी अन्तमुद्रत्त में क्षषक श्रेणी चढ़ कर 

केवलज्ञानी होकर भायु का क्षय करके मोक्ष में चछा जोता है । ऐसी 

जघन्यपना से क्षायिक सम्यक्त् की अन्तर्मुदत्त स्थिति होती है। पुनः 
उत्कृष्ठ से वहां मजुप्य के जो करोड़ पूे की आयु कही गई है उसमें 

आठ व की अवस्था में अन्तमुंदृत्त में क्षायिक सम्यक्त्वी होकर वह अपनी 

एक करोड़ पूर्व प्रमाण भाव को पूर्ण करके पुनः दूसरे भव के सवर्थिसिद्धि में 

तैंतिस सागर की उत्कृष्ट आयु पाकर वहाँ से चय कर फिर तीसरे भव में 
मनुष्य पर्याय में एक करोड़ पूर्व की उत्कृष्ट आयु पाकर केवलज्ञानी होकर 
मोक्ष को चला जाता है। इसलिये तैंतिस सांगर दो करोड़ पूर्व अन्तर्मुद्तत 
अधिक भाठ वर्ष कम प्रमाण क्षायिक सम्यक्स्र की उत्क्ृप्ट स्थिति कही है । 

और मुक्त जीव के क्षायिक सम्यक्ल् का भादि तो होता है, परन्तु 
उसका कभी अन्त नहीं होता । इसलिये मुक्त जीव का सादि अन्नन्तकाल 



| २११ ] 
दे । एसी दूसरी क्षायिक सम्यकत्व की-स्थिति कही । पुनः तीसरी क्षयोपशम 
सम्यक्त्व की जघन्य से तो अन्तमुंहर्त की त्थिवि है भौर उत्हृष्ट से 
4६ सागरोपम से कुछ भधिक है सो इस प्रकार है :-- 

वहाँ वत्तिस सागर की भायु तो एक सर्वार्थसिद्धि के बिना अन्य चार 

विजयादि तथा नौ अलुदिश इन तेरह विमानोंमें पायी जाती है । फिर दो-दो 

सागर की आयु पहले तथा दूसरे स्वयं में पायी जाती है। पुनः वत्तिस 

सागर की आयु त्रिजयादि तेरद्द विमान में पायी जाती है । ऐसे छयासट 

सागर हूँ। अथवा वहां मनुप्य की एक करोड़ पूर्व प्रमाण जो उत्कृष्ट 

थायु कही गई है। उसमें आठ वर्ष की अवस्था में अन्तर्मुदृर्त में क्षयोपशम 

सम्यक्त्वी होकर अपनी आयु पूण करके पुनः दूसरे भव में पहले युगल में 

दो सागरके मध्यम भायु को प्राप्त कर बह वहां से चय कर फिर तीसरे भव 

में, मनुष्य पर्याय में एक करोड़ पूव की उत्कृष्ट भायु पाकर वह अपनी 

आयु पूर्ण करके फिर चौथे भत्र के झुक नामक स्वयं में सोलह सागर 

वी उत्कृप्ट भायु पाकर वह पुनः वहां से चय कर पांचवें भव में मनुष्य 

पर्याय पाकर उसमें एक कोड़ाकोड़ी पूर्व आयु को पाकर अपना भायु 

पूर्ण करके पुनः छुठवें मधमें ग्यारदवे सहस्लार नामृक स्वर्ग में अठारह सागर 

की उत्कृष्ट आयु प्राप्त कर फिर वद्रां से चयकर सातवें मवर्म मलुप्य 

पर्याय में एक करोड़ पूर्व की उत्कृष्ट आयु पाकर वह अपनी आयु को पूर्ण 

करके पुनः आठवें भवमें आठवीं मे वेयक में त्तीस-सागर की उत्कृष्ट आयु 

पाकर फिर वहां से चयकर नव में, भवमें, एक कोड़ा कोड़ी पूर्व की उत्कृष्ट 

आयुको पाकर बह अपनी आयुक्रे अन्त होने छे अन्वर्मुहर्त्ते के पहले क्षायिक 

सम्यकत्व को प्राप्त कर केवलज्ञानी होकर पुनः मोक्ष चछा जाता है। इस 

अकार यद्दां अन्तमुंहूत्त के पहले क्षयोपशम सम्यक्त् के उत्पन्न द्ोने का 
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काल कहा । इसी तरह अन्तमंहूर्त में क्षायिक सम्यक्त्व होता है सो घटा 
लेना । ऐसे क्षयोपशम सम्यक्त्व कौ छुयासठ सागर पाँच करोड़ पूर्व अधिक 

में भाठ वर्ष कम प्रमाण उत्कृष्ट स्थिति होती है। ऐसे सम्यरदर्शन के 

पांचवीं स्थिति के स्वरूप का निरूपण किया गया। 

प्रशन--सम्वस्द्शन कितने प्रकार का है ? 
उत्तर--सम्यब्द््दान सामान्यदृष्टि से तो एक ही है, किन्तु 

विशेष रूप से एक निसर्गंज, और दूसरा अधियभज दो प्रकार है तथा एक्र 

उपशम, दूसरा क्षायिक और तीसरा क्षयोपशम भेद से तीन प्रकार का है । 

ऐसे शब्दसे सम्यर्दर्शन के तो संस्यात भेद हैं. और अर्थ के भेद् से असं- 

ख्यात तथा अनन्त भेद हैं | वह श्रद्धान करने वाले जीव की अपैक्षा से 

तथा श्रद्धान करने योग्य वस्तु के भेद्से होता है। ऐसे सम्यगदर्शन के छठे 

विधान का स्वरूप कहा गया । इस प्रकार सम्यरदर्शन के निदे शादि स्वरूप 

का वर्णन किया । 

आगे सम्यग्दर्शन के निर्देश आदि को कहते हैं :-- वहाँ जो 
जीवादि तत्वों का प्रकाश करनो है वह ज्ञान है। इसलिये उस ज्ञानका 

निदेश है। अथवा उसके मति, श्रुव आदि जो नाम कद्टा गया है बह 
ज्ञान का निदे श है । ऐसे ज्ञान के निदेश का स्वरूप जानना। पुनः वह 

ज्ञान भात्मा को होता है | इसलिये ज्ञान का स्वामी भी भात्मा ही है 

अथवा अपने जाकार का ज्ञान आप ही स्वामी है | ऐसे ज्ञान के स्वामी 

का स्वरूप जानना । पुनः ज्ञानावरणादि कर्मका क्षयोपशम आदि जो होना 

है बह ज्ञान का साधन है अथवा अपने निज स्वरूप को प्रकट करने की 

शवित ज्ञानमें ही है । इंसलिये ज्ञान का साधन भी ज्ञान ही है । ऐसे' ज्ञान 

के साधन का स्वरूप कहा। पुनः शञान का अधिकरण आत्मा है। इससे 
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ज्ञान का आधार भात्मा द्वोता है इसलिये ज्ञान का अधिकरण भी 
आत्मा ही है। ऐसे ज्ञाकेक मधिकरण का स्वरूप जानना। पुनः ज्ञान 

की स्थिति दो प्रकार की है--एक क्षयोपशमिक और एक क्षायिक । उसमें 

सति श्रत, अवधि तथा मनः पर्यय ये चार शान तो क्षयोपशमिक हैं और 

वद्द भादि-अन्त सहित है । जिससे वहाँ मति, श्र॒त ज्ञान तो एक बत्ततुके 

विपय में अन्तमु हत्ते तक रहते है और उसके वाद नियम से अन्य और 
वस्तु की जानकारी होती है | इसलिये अन्तमु हत्त प्रमाण ही इनका काल 

है । अथवा सन्सार की अपेक्षा से अभव्य जीवके तो आदि अनन्त भी मति 

श्र॒ति ज्ञान का काल है और अभव्य के अनादि-सान्त का प्रमाण मति, 
श्र॒त ज्ञान की स्थिति है। तीसरे भवधिन्ञानका तेतिस सागर आठ वर्ष 

बम दो करोड़ पूर्व अधिक काल है | चौथे मनः पर्यय काल की जाठ वर्ष 

कम एक करोड़ पूर्व प्रमाण काल है । पुनः पांचयें केवल ज्ञान को क्षोयिक 

कहा है उसको स्थिति सादि-अनन्त है। क्योंकि केवल ज्ञोन की आदि तौ है, 

परन्तु उसका कमी भी अन्त नहीं होता हे । इसलिये क्षायिक ज्ञान सादि 

अनन्त है । ऐसे ज्ञान का स्वरूप जानना । पुनः विधान से सामान्य रुपसें 

तो ज्ञान एक दी है और विशेष रुपसे वद्दी ज्ञान एक प्रत्यक्ष और दूसरा 

परोक्ष ऐसे दो प्रकार का है और एक द्रव्य और एक गुण ? एक पर्याय रूप 

विपय के भेद से वही ज्ञान तीन प्रकार का हे। नाम, स्थापना, द्रव्य 

तथा भाव रूप निक्षिप के भेद से वही ज्ञान पांच प्रकार का द्वै । इसी प्रकोर 

शेयाकार रूप परिणति के भेंद् से संख्यात तथा असख्यात तथा 

अनन्तमभेंद रुप ज्ञान है । हस प्रकार सम्यस्शान के निदेश भादि का 

स्वरूप जानना । 

आगे सम्यक्चारित्र के निर्देश को कहते हैँ--बहां नवीन कर्मों 
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के भहण होने के अभाव जो है वह चारित्र है । इंचलिये यहां-चारित्र दो 

निर्देश है । ऐसे चारित्र के निर्देश का स्वरूप जानना । पुनः चारित्र भात्मा 

को दोता है। इचलिये चारित्र का स्वामी भी आत्मा ही है । अथवा अपने 

निज स्वरूप चारित्र का आपड्ोों छामी हैँ । इस प्रकार चारित्र स्वामित्तका 

स्वरूप जानना | पुनः चारित्रका साधन चारित्र मोहनीय कर्मेंका उपशमा- 

दिक है । क्योंकि चारित्र की उत्तत्ति, चारित्र मोहका उपशमादि होने से दी 

होती है । इसलिये चारित्र मोहका उपशम आदि ही त्नारित्र का साधन 

हैे। मथवा जात्मा के निज शक्तिक्रा जो प्रयट होना हे वढ चारित्र का 

साधन है । इसलिये चारित्र छा साधन भो भात्मा ही है। इस प्रकार 

चारित्र के साचन का खरूप जानना । पुनः चारित्र का अधिकरण आत्मा 

है। इसलिये चहां चारित्र का अधिकार भी आत्मा में ही है! इसलिये 

चारित्र का अधिकरण भी यात्मा ही है ।इस प्रकार चारित्र के अधिकरण 

को स्वरूप कहा । पुनः चारित्र की स्थिति दो प्रकार हे---एक जघन्य 

और एक उत्कृष्ट । उसमें जघन्य स्थिति तो अन्त हत्ते है ओर 

उत्कृष्ट स्थिति आउवप कय एक करोड़ पूर्व प्रमाण है। अथवा 

उपद्म चारित्र की जघन्य एवं उत्कृष्ट भी अन्तमुहत प्रमाण 

स्थिति है। तथा दूसरे क्षयोपश्म चारित्र की स्थिति तो जघमन्य प्रमाण से 

अन्तर्मुइत की है तथा उत्कृष्ट श्रमाण से ८ वर्ष कम १ करोड़ पूर्व वर्ष 

की है । तीसरे क्षायिक चोरित्र की स्थिति सादि अनन्तकाल प्रमाण है । 

क्योंकि क्षायिक चारित्र का आदि तो है किन्तु उसका कसी अन्त नहों 

होता | इसलिये क्षायिक्र चारित्र की सादि अनन्तकाछ प्रमाण स्विति बत- 

लाई है । इस प्रकार चारित्र की स्थिति का स्वरुप समम्ना चाहियें। 

यद्यपि सामान्य विधान से चारित्र १ हे किन्तु विशेष पने की अपेक्षा से 
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चद्ठ एक भाच्यन्तर तथा दूसरा वाह्य त्याग रूप भेद से दो गकार का है। 

पुनः एक भीपशमिक तथा दूसरा क्षायोपशमिक तीसरा क्षायिक भेद से 

तीन प्रकार का है। १- नाम, २- स्थापना, ३- द्रव्य ४- भाव रूप निक्षिप 

भेद से चारित्र चार प्रकार का है, सामायिक ॥१॥ छेदोपत्थापना ॥२॥ 

परिद्दार विश्युद्धि ॥३॥ सृक्ष्म साम्पराय ॥४॥ यथाख्यात ॥ ५ ॥ भेद से वही 

चारित्र ५ प्रकार का है । इस प्रकार जीव के परिणामों के भेंद से संख्यात 

असंख्यात तथा अनन्त भेद् रूप चारित्र है। ऐसे चारितन्र के विधान के 

स्वरूप को सममना चाहिये। इस प्रकार सम्यक चारित्र के निर्देश आदिकों 

के स्वरूप आदि का वणन किया । 

आगे सप्त तत्वों के विपय में निदं श् आदिकों का वर्णन करते हैं 
उनमें सबसे पहले जीव तत्व का निरूपण करते हैँ आगे कहने में 

आनेतवाले उपशम आदि जिसकी पययि हैँ वह जीव हैं। ऐसे पर्यायाथिक 

नय के उपदेश से जीवका स्वरूप कथन है तथा द्रब्याथिक नय के डपदेश 

से जीव का नाम जो कहना है सो ही जीव है । इस प्रकार पर्यायाथिक 

तथा द्वव्याथिक दोनों अर्थी को अहृण करने वाला प्रमाण रूप जीब द्रव्य का 

जो कहना है सो तो जीव का निर्देश है। पुनः जीव का स्वामी जीव है 

वर्योकि आत्मा अपने परिणामों का स्वामी स्वयमेव ही होता है, इसलिये 

जीव का स््रामी भी जीव है इस प्रकार जीव के स्वामी का स्वरूप जानना। 

पुनः जीव का साधन भी जीव है क्योंकि वहाँ जीवत्व आदि परिणामिक 

भाव रुप जो साधन हैं वे निज स्वमाव में सदाकाल प्राप्त होते हैँ इसलिये 

निइिचय से जीव का साधन जीव है। और व्यवहार नय की अपेक्षा से 

औपशमिक आदिक जो भाव हैं वे जीवका साधन हैं । परन्तु वे ओऔपशमिक 

'आदि भाष भी जीवके दी परिणाम हैं इसलिये व्यवद्दार नथ की अपेक्षा से 
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भी जीव का साधन जीव है । अथवा शुक्र, अर्थात वीये-या शोणित, या 

खून तथा अनुपान आदि वाह्य सामग्री जो है वे भी व्यवहार नय से जीव 

का साधन है इस प्रकार जीवका स्वरूप सममझाना, पुन! जीव का अधिकरण 

भी दो प्रकार का है एक निश्चय तथा दूसरा व्यवहार । निइचय नय के 

द्वारो आत्मा के असंख्यात प्रदेश में जीव का आधार होता है, इसलिये 

जीव का अधिकरण भी जीव ही है | तथा व्यवद्दार नय की अपेक्षा से 

तथा नामकरण की अपेक्षा से जीव पुद्यछ शरीर की रचना जो है उसमें 

जीत्र का भाधार होता है इसलिये जीवकां अधिकरण भी शरीर ही है, इस 
प्रकार जीव के अधिकरण का स्वरूप समझना । पुनः जीव की स्थिति एक 

द्रव्य रूप तथो एक पर्याय रूप- दो प्रकार की समम्तना चाहिये । यहाँ द्रव्य 

की अपेक्षा से जीव की अनादि भनन्तकाल प्रमाण स्थिति हैं। इसलिये 

जीव द्रव्य समस्त तौंन कालमें अपने चेतन्य स्वसाव ज्ञान दर्शनरूप उपयोग 

मय असंख्यात प्रदेश से कमी च्युत नहीं होता है । इसलिये द्वव्यायिकनयसे 

जीवकी अनादि अनन्तकाल प्रमाण स्थिति कह्दी गई है। और पर्यायाथिक- 

नय की अपेक्षा से एक खास के १८ वें भाग से लेकर ३० सागर प्रमाण 

अनेक भेद रूप जीव की स्थिति है, इस प्रकार जीव तथा स्थिति 

का स्वरूप जानना चाहिये, पुनः जीव काविधान निश्चय नय 

से १ प्रकार का है। इसलिये जीव के भेद नहीं हँ। तथा व्यवहार 

नय की अपेक्षा से वह्दी जीव द्व्य एक संसारी ॥ १॥ मुक्त ॥ २ ॥ 

दो प्रकार का है। अथवा ऐक त्रस दूसरा स्थावर। इस प्रकार संसारी जीच 

में दो भेद हैं; पुनः एक स्थावर, विकलत्नय, पंचेन्द्रिय भेद 'े जीव तीन प्रकार 

के हैं। अथवा द्रव्य, गुण, पर्याय भेद से सी जीव तीन भ्रकार का है । 

पुनः नरक, तियेन्च; मनुष्य तथा देव इन चारों गतियों के भेद् से वही जीव 
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चार प्रकार का है | अथषा एक नाम, स्थापना, द्रव्य, साव इस प्र कार चार 

अकार के भेद से जीव चार प्रकार का है। पुनः एकेन्द्रिय, दीन्रिय, 

तीन इन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय, पंचेन्द्रिय, इस शकार जीव पाँच प्रकारके हैं । वे 

इस पकार हैँ-- पृथ्वी, जल, अम्ति, वायु तथा घनस्पति | ये पाँच स्थावर 
तथा एक न्रस् ये कुल मिलकर छुद्ठ प्रकार के जीव हैं । पुनः पांच स्थावर 

एक विकलत्रय, एक पंचेन्द्रिय ऐसे साव प्रकार के जीव है । पुनः पांच 

स्थावर एक विकछत्रय एक सनी पचेन्द्रिय और एक असैनी पंचेन्द्रिय, ऐसे भाठ 

प्रकार हैं। पुनः पाँच स्थावर, द्वीन्द्रिय, भ्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय तथा पंचेन्द्रिय ऐसे 

नी प्रकार हैं । पुनः पृथ्वी, जछ, अप्लि, वायु, साधारण वनस्पति, प्रत्येक वन- 
स्पति, दीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय तथा पचेन्द्रिय ऐसे दृश श्रकार के 

जीव हैं । पुनः पथ्वी, जछ; अम्लि, वायु, वनस्पति, ये पांच सक्षम भौर पाँच 

ही बादर ये दश स्थावर, एक त्रस, ऐस ग्यारह पुकार के जीव हैं। पुनः 

सृक्ष्म वादर रुप १० पुकार के स्थावर एक बिक्ृलत्रय, एक पंचेन्द्रिय इस 

प्रकार बारह प्रकार के जीव हैं | पुनः पृथ्वी, जल अप्नि वायु, वनस्पति ये 

पाँच सृक्ष्य बाद्र के भेंद् से दश स्थावर ओर एक विकलतन्नय, एक सेनी 

पचेन्द्रिय तथा एक असंनी परेन्द्रिय ऐसे तेरह पुकार के हैं। पुनः एक 

सक्ष्य एकेन्द्रिय, एक बाद्र एकेन्द्रिय, एक दो इन्द्रिय, एक तीन इन्द्रिय, 

एक चतुरिन्दिय, एक सैनी पचेन्दिय, एक असेनी पचेन्दिय, ये सात तो 

पर्याप्त और सात द्वी अपर्याप्त लेने से चौदह जीव समाप्त होते हैं। ऐसे 

चौद्ह पकार के समस्त संसारी जीव हैं। दथा एक सुक्ष्मपृथ्वी, एक 

सूध्मजल, एक सूक्ष्म अभि, एक सुद्रम वायु एक सूक्ष्म नित्य नियादिया एक 

सूक्ष्य इतर निगोदिया, एक वाद्र पृथ्वी, एक बादर जछ, एक बाद्र अभि, 

एक बाद्र वायु, एक बाद्र नित्य निगोदिया, एक बाद्र इतर निगोदिया 
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एक सफ्नतिध्ठित परत्येछ, एक अपनिष्ठित पत्वेक, ऐसे चोदइ मेंद्रूप एके 

न्द्यि के हैं। पुनः एक दो इंदिय, एक तीनइन्दिय, एक चतुरिन्द्रिय एक 

सनी पंचेन्दिय और एक असेनी पंचेन्दिय इस पकार उननीस पकार के 

समस्त संसारी जीव हैं। इसलिय इसे उन्मीस जीव॑-समास कहा यया है ! 

तथा एक पृथ्वी एक जले, एक ऋप्ि, एक वायु, साधारण वनस्पति में एक 

नित्य नियोद तथा एक इतर नियोद। वहां लिंस चीव ने ऋनी 

निगोंद की छोड़कर व्यवहांरराधि को नंदों पाया वह तो 

नित्व मिंगोदियां जीव हैं। मभौर जो जीव निगोंद में से 

निर्केल कर व्यवद्ार राशि में आऋहर पुना नियोद ने जाय, वह इनर 

नियोदिया दीं छः तो छृक्ष्म और छः वादर-रूप हैँ। इसलिये 

छः पुदंगल के वार्ह भेद होते हैं जोर दूसरी प्रत्येक वनस्पति में एक 

सग्र नेष्छित और एक अप्रतिष्यित ये दो भेद हैं। ऐसे एकेन्द्रिय जीव के 

साद पुदुंगछ-रूप चौंदेह भेद ऋहे गये हैं। उनकी एक पर्याप्त, एक अपर्याप्त, 

एंक ल्वध्य पर्याधू--इन तीनों से गुणा करने पर एकेन्द्रिय जीव के समस्त 

वयालिस भेद होते हैं। पुनः दो इन्द्रिय, चीन इन्द्रिय, चंतुरिन्द्रिय-- ऐसे 

तीन मेंद-रूप जो विकलत्रय कहां हैं--उनको सभी एक पर्याछ, एक अपर्याप्त 

और एके लव्घ्य पर्याधक्तू--इन तीन से गुणांकार करने से नो भेद विकुलन्रय 

लीं के दोते हैं । इसलिये एक्रेन्द्रिय, तथा विफलत्रेयं जीव के समस्त इक्यावन 

( ०५१ ) भेद कहे गये हैं । पुनः एक संदो एक असनी ऐसे दो प्रकार जो 

पंचेन्द्रिय जीव के दो सेद कहे गये हैं, उनको भी एक पर्याप्त, एक अपर्याप्त 

था एके लच्च्य पर्याप्क्त इन तीन भेंदों ले सुणाहारं कर तो पंचेन्द्रिय जीच 

के छः सेंद् हो यंये। ये उंच मिल कंर रुत्ताचने जीव-उम्राउ दोते हैं । ऐसे 

प्रकार के जीच हैँ । अधथंबा गोम्मटयारं में जीव-उर्मास नामक 



[ ₹३९ ;ै £ 
दूसरे अधिकार में जीव के अट्ठानव तथा चार सौ छः ( ४०६ ) जो भद् 
कहे हैं-- वह इस प्रकार है कि--उनमें जो प्रथम अट्ठानवे जीव समास 

कहा गयी है। उनमें एक सूक्ष्म पृथ्वी, एक सूद्षम जल, एक सूक्ष्म अग्नि, 

एक सूक्ष्म वायु, एक सूक्ष्म नित्य नियोद, एक सूक्ष्म इतर निगोद, एक 

वाद्र जल, एक वाद्र वायु, एक बादर नित्य नियोद, एक बाद्र इतर 
निगोद, एक सम्रतिप्टित प्रत्येक वनस्पति, एक अग्रतिष्ठित प्रत्येक बनस्पति 

दो इन्द्रिय, भीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय--ये सन्नह हुये। इन सन्नहों को एक 

पयप्ति, एक अपयप्ति, एक लब्ध्य पर्यात--इन तीनसे गुणा करें तो इक्यानवे 

( ९१ ) भेद् एकेन्द्रिय और विकलत्रय के हुये। पुनः पंचेन्द्रिय के णी 
सेंतालिस भेद शेप हैं । उसमें पंचेन्द्रिय तियच में तो एक जलूचर, एक 

थरूचर, एक नमचर-- इस प्रकार कमम-भूमियां पंचेन्द्रिय तियंच ये तीन 

प्रकार हैँ । उनमें जो प्रथम जलचर कहा है, वहां जो जल में गगनादि 

क्रिया करे वह जलूचर है । पृथ्वी के ऊपर गमन करनेवाले थलचर हैं, जो 

आकाश उड़ने-रूप क्रिया करे सो नभचर है । इस प्रकार जो तीन भेद कहे 

गये, वे संज्ञी और असंज्ञी मेद्से,छः अ्रकारके हैं । वे छहों गर्भ और संमूच्छेन 

दोते हैं। वह्टां गर्भज के विषय में तो एक पर्याप्, और एक अपम्या्त ये 

दो दी भेद हैं। इसलिये गर्भ के विषय में लब्धि अपयर्ति-रुप जीव नहीं 

होते । अतः गर्भज के बारह भेद कहें हैं। पुनः दूसरे संभच्छेत के विषय 

में एक पर्याप्तक, एक अपर्याप्तक तथा एक लब्धि अपरयप्तिक ये तीन भेंद॑ 

हैं। इसलिये संमूच्छेत के अटारह भेद हुंये। इस अकार कम-भूमियां 

पंचेन्द्रिय तियेच के कुछ तीस भेद् हैं । पुनः सोगभूमि में एक पंचेनिद्रय 
गर्भज तियंच दी दोंता है । इसंसे अन्य विकलञ्य, सम्भूच्छ न तथा भर्सेनी 

जीव नहीं दोते। और पंचेन्द्रिय में भी एक थलूच॑र और एक नर्मंचर ये 
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दो सेंद ही होते हूं! वहां पर जलूचर नहीं हँ । एक पर्याप्त तथा दूसरा 

अपर्याप्त । इसलिये भोगभूमि तियच के चार भेद हुये । इस अकार कम- 

भूमियां और भोग-भूमियों के दोनों मिल कर पंचेन्द्रिय तियच के कुछ 
चॉतियस ( ३४ ) भेद होते हूं । 

आगे दूसरे अजीव तत्व के निर्देश आदि का वर्णन करते हैं :-- 
चेतना लक्षण से रहित को अजीव कहते हैं। अथवा निश्चय नय से 

पर्याय रहित दश प्राण-रूप पुदुगल द्रव्य अजीव है । और व्यवहार नय की 

अपेक्षा से पर्याय सह्दित दश श्राण-रूप जो पुदुगल द्वब्य हे, वह अजीव है । 

इस प्रकार अजीब के निर्देश का स्वरूप हैं। पुनः अजीव का स्वामी अजीव 

ही है। क्योंकि चमस्न वस्तु अपने निज स्वभाव में लीन हूं । अतः अजोच 

का स्वामी अजीव ही है। अथवा भोक्तापने से अजीव का स्वामी सी 

अजीव ही है | क्योंकि पुदुगल द्रव्य जीव के भोगने में आते हैं। इसलिये 

अजीब का स्वामी जीव है । 

भावाथ - निरचय से तो भजीव का स्वामी अजीव ही है और व्यव- 

हार नय से अजीव का स्वामी जीव है । ऐसे भजीव के स्वामी का स्वरूप 

समझना । पुनः थजीव का साधन अजीब है । क्योंकि पुदूगल द्रव्य के 

स्कन्ध जो हैं उनकी उत्पत्ति परमाण भादि भेद से होती हैं । वहां मेंद 

की दुष्टिसे पुदूगल स्कन्ध के भिन्न-सिन्न परनाणु होते हैं और संघात से 

उनके ऊपर परमाणु का पुनः स्कन्ध वन जातो है। इसलिये - अजीव का 

साधन अजीच ही है | तथा अणु स्कन्ध रूप पुदुगल द्रव्य के - भेद भादि 

जिनके निमित्त हैं वे कालादिक द्रव्य हैं । इसलिए धर्म, अधमे; काल, द्रव्य 
आाकाश्ष द्रव्य को गति स्थिति, वतंना अचयाइन रूप गुण का जो साधन 

है वह अगुरु लघु गुण है। इसलिये उसमें सी अजीव का साधन अजीव ही 
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हू । अथवा व्यवहार नय को अपेक्षा से गति स्थिति आादि की धर्मादिक 

द्वव्यमें जो श्रद्धत्ति कह्दी गयी हं चह जोव तथा पुदूगल के निमित्त से होती 

है । इसलिये अजीव का साधन जीव भी है । 

सारांश यह है कि--निशचय और व्यवद्दार ये दो प्रकार अजीब के 

साथन हं. उसमें निर्वय नय से तो अजीव का साधन अजीव ही है 

और व्यवहार नय की अपेक्षा से अजीव का साथन जीव भी है । इस प्रकार 

अजीव के सघन का स्वरुप जानना चाहिए। पुनः अजीव का अधिकरण 

अजीच ही है । क्योंकि समरत द्रव्य अपने निजी स्वरुप में ही अवस्थित 
है । इसलिए अजोब का आधार सी अजीव ही है | इस प्रकार यह भजीव 

के अधिकरण का स्वरुप चतलाया गया । पुनः अजीब की स्थिति एक द्रव्य 

और एक पर्याय के दो भेंद्रूप हैं । इनमें द्रव्य की भपेक्षा से भनादि निधन 

काल प्रमाण हूं। और पर्याय की अपेक्षा से एक समय जादि असंख्यात 

पुद्गल परिवर्तन काछ है। उसमें अनेक भेद हे। इस प्रकार अजीव 

क्री स्थिति का स्वरुप सममना । पुनः अजीव का विधान । एक धर्म, एक 

अधमे, एक काछ, एक भाकाश, एक पुदुगल ऐसे पाँच प्रकार के अजोब 

हैं । उसमें धर्म, अधर्म तथा आकाश ये तीन तो एऋ-एक द्रव्य दें और 

कालाणु असंख्यात द्वव्य हैं । पुनः पुद्यल द्रव्य परमाणु की अपेक्षों से तो 

एक भेद हैं, किन्तु स्कन्व की अपेक्षा से संख्यात, भसंख्यात तथा अनन्त 
मंद हैं । इस प्रकार अजीव के विधान का वर्णन किया गया । 

आगें तीसरे आखव तत्व क॑ निर्देशको कहते हैं---मन, वचन 
तथा कायकी क्रिया के द्वारा भात्मा के प्रदेशों हछनचलन होना आख्तव है । 

इस प्रकार भाक्षव का निर्देश स्वरूप है। पुनः भास्तत्र का स्वामी जीव है । 

क्योंकि शुभाठ'स कर्म का आना जीवमे होता हे।' इसलिए आाज्चव का 

९५ 
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स्वामी जीव ही है । अथवा भआास्तव का स्वामी कर्म हैं। क्योंकि आलवरूप _ 
जीव के जो कम भाते हैं वे पुद्गलमय हैं । इसलिये आज्व का स्वामी 

कर्म भी है । इस प्रकार आखव के स्वामित्व का स्वरूप है। पुनः भासव 

का साधन आख्रव है। क्योंकि शुद्ध जीव के आस्रव का अभाव है. 

इस लिये आसव का साधन भास््व ही हैं। अथवा आस्व का साधन 

कर्म है। क्योंकि कर्म के उदय से ही आासृच की प्रवृत्ति होती हैं। 

इसलिये आासव का साधन कमे सी है । ऐसे भासव का 

स्वरूप जानना। पुनः भास॒व का अध्किरण जीव हैं। क्योंकि आत्मा 

(९४ 

के विषय में ही आस॒व का फल होता हैं। इसलिए आसवका अधिकरण 
जीव भी है । अथवा आात्व का अधिकरण कम भी है। क्योंकि कर्मकृत 

शरीर के विषय में ही कर्मरूप आसूब का फल मोगता है | इसलिये आसव 

का अधिकरण कम भी है। इस प्रकार आसव के अधिकरण का स्वरूप 

जानना । पुनः आरुव की स्थिति एक मन, एक वचन तथा एक काय ऐसे 

तीन प्रकार है । उनमें मन, वचन कृत आासव की स्थिति जघन्य से तो 

एक समय की है और उत्त्कष्ट से अन्त हत काल प्रमाण है । पुनः काय- 

कृत भासूव की स्थिति जघन्य से तो अन्तमुंहूतर की है और उत्कृष्ट से 

अनन्तकाल है | उसमें असंख्यात पुदूगल परिवतन होते हैं। इस प्रकार यह 
आसृव की स्थिति का स्वरूप हे ! पुनः आसक का विधान वहां सामान्य 

रूप से तो एक प्रकार हैं और विद्येपपने से वही आसव एक द्वब्य, एक भाव 

ऐसे दो प्रकार का है | पुनः एक मन, एक चचन तथा एक काय ऐसे तीन 

प्रकार का आसुब है. तथा एक मिथ्याख, एक अधिरत, एक योग, एक 
कपाय ऐसे चार आसूवकी जातियां हैं । अथवा पांच मिथ्यात्व, वारह अत्रत 

उन्द्रह योग और पचीस कपाय ऐसे सत्तावन प्रकार के आसव हैं । तथा एक 
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समरम्म, एक समारम्म, एक भारम्म इस प्रकार जो तीन भेंद कहे गये हैं 

व मन, वचन तथा काय इन तीनों से गुणगकार करने से नो भेद द्वोते हैं । 

पुनः इस नो भेद् को कृत, कारित भनुमोद्न इन तीन से गुणा करने से 

सत्त'ईस भेद हुये । इन सत्ताईंस को क्रोध, मान, माया तथा लोभ इन चार 

कर्षायों से गुणाकार करने से कुछ एकसी आठ भेंद हुये। ये १०८ प्रकार 

के आसूब जीव के नित्य श्रति होते रह्ठते हैं। इसका अमाव होने के लिये 

एकसी आठ ही दाने की माला नित्य प्रति जपने का विधान कहा छे |! इस 

प्रकार एकसौ आठ प्रकोर के आसुब कहे हैं । तथा उस ।एकसी जाठ भेद 

को एक अनन्तानुब्रन्धी, एक अप्रत्यास्यान, एक प्रद्यास्यान, एक संज्वलन 

हन चार कपायों से गुणा करने पर चारसी यत्तिस भेंद द्वोते हैँ । अथवा 

जीव के परिणाम की अपेक्षा से संख्यात, असंख्यात तथा भनन्त प्रकार के 

. आस हैं । क्योंकि एक एक जीव के असंख्याव असख्यात श्रमाण कपाय के 

स्थान कहे गये हैं । इसलिये अस॒व के कारण तथा उसके फछ की भपेक्षा से 

संख्यात तथा असंख्यात एवं अनन्त भेद्रूप जीवके भासृव होते हैं। इस 

प्रकार आसुब का स्वरुप निरूपण किया गया । 

आगे वन्ध के निर्देश का स्वरुप कहते हैं:--वन्ध का स्वाभी 

जीब है । उसमें जो पुण्य-पाप रूप वन््ध का फल कहा गया है वह जीव 

को ही दोता है । इसलिये वन््ध का स्वामी जीव है अथवा कर्म भीहे । 

क्योंकि कमरूप पुद्शऊ परमाणु का ही द्रव्य बन्ध होता है । इसलिये वन्ध 

का स्वामी कर्म भी है। इस प्रकार यह वन्ध के स्वामी का स्वरूप है । 

और वन्ध का साधन कम भी हे क्योंकि मिथ्यादशन, अब्नत, योग, कपाय 

प्रमाद रूप परिणाम कर्मरूप पुद्गल है इससे ही वन््ध की उत्पति होती 

हैं। इसलिये वनन््ध का साथन कर्म है । और जीत भी बन्ध का साधन है 
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क्योंकि मिथ्योद्शन तो आदि रूप परिणाम भात्मा को द्वी होता है । इस“ 

लिये बन्ध का साधन जीव भी हैँ । 

भावाथे--पांच मिथ्यात्त, बारह अब्नत, पन्द्रह योग, पत्वीस कषाय, 
और पन्क्रह प्रमोद ये वद्धत्तर (७२) भेद् बन्ध होने के कारण दोते हं। इस 

प्रकार यह बन््ध के साधन का स्वरूप है। पुनः वन््ध का अधिकरण कर्म 

है। क्योंकि कर्मेरूप पुदुगल द्रव्य में ही बन्ध का अवस्थितपना हैं । इसलिये 
न््घ का अधिकरण कर्म हे अथवा वन्य का अधिकरण जीव है। क्योंकि 

मिथ्यादहनादि कारण से आत्म ही वन्ध का भाधार होता हैं। इसलिये 

न्ध का अधिकरण जीव भी हे। 

विवेचव--इसका सार यह है कि एक निरचय और दूसरा व्यवद्यार 
ये दो प्रकार के बन्ध के आधार हैँ । निउ्चय दृष्टि से तो बन्ध के आधार 

कम हैं, पर व्यवहार नय से बन्ध का आधार जीव हे । इस प्रकार यह 
न्ध के अधिकरण का स्वरुप समझना चाहिये। पुनः वनन््ध की स्थिति 

एक जघन्य और एक उत्कृष्ट ऐसे दो प्रकार की है। इसमें वेदनीय कर्म 

की तो जघन्य स्थिति बारह मुहूते श्रमाण चौवीस घड़ी की है और नाम, 
गोत्र, इन दो कर्मों की जघन्य स्थिति आठ मुहूते प्रमाण सोलह घड़ी की 
है। पुनः श्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय, मोहनीय, जायु, अन्तराय इन पाँच 

कर्मों की जघन्य स्थिति अन्तमुंहर्ते की हैं। इस अकार जघन्य स्थिति को 
बतछाया । पुनः ज्ञानावरणीय, दृशनावरणीय, वेदनीय और भन्तराय इन 

चार कर्मों की उत्कृष्ट स्थिति तीस कौड़ाकोड़ी सागर की है। पुनः मोह- 

नीयकर्म की उत्कृष्ट स्थिति सत्तर कोड़ाकोड़ी सागर को है। नाम और 

गोत्र इन दो कर्मों कौ स्थिति बीस फोड़ोकोडी सागर की है। भायु कर्म 

की उत्कृष्ट स्थिति ततिस सागर की है । इस प्रकार अठ कम की उत्कृष्ट 
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स्थितिका स्वरूप समझना । थथवा अभव्य जीवके बनन््ध को सन्तान रूप 

पर्याय की अपेक्षा से कम वन््ध की स्थिति अनादि निधन है। और जो 

अनन्तकाल से भी सिद्ध नहीं हुये हैं भर न होगे ऐसे भी कितने भव्य 
जीव मी अनादि निधन हैं । जिससे सन्तान की अपेक्षा से कर्मवन्ध की 

समन््तति भनादि काल से चली भाई हैँ और भायामी अनन्तकाल तक रहेगी 

इसलिये अभव्य तथा दूर भव्य जीवको अनादि निधन काऊ प्रमाण बन्ध 

की स्थिति कही गई हैं और ज्ञानावरणादि कर्म के उत्पाद व नाश की 

भपेक्षासे सादि सनिधन कह्दा है। वह भादि और अंत सह्दित है । इसग्रकार 

बन्ध की स्थिति का स्वरूप समझना । पुनः बन््ध का विधान जो कहा हे 

बह समान्य की अपेक्षा से तो एक हैं और विशेष से वही बन्ध द्रव्य, भाव 

के भेंद से दो प्रकार का है। एक शुभ वन्ध और दूसरा अशुभ वन्ध। 

शुम और अशुभ इन दोनों रूप मिश्रवन्ध ऐसे वन्य के तीन 

भेंद हैं। पुनः प्रकृति, स्थिति, अचुमाग तथा भ्रदेश भेंद से चार 

प्रकार के बन्ध हैं | पुनः एक मिथ्यादर्शन, अनबन, थोग, कपाय तथा 

प्रमाद इन पांच बन्ध द्ोने के द्वेतु से बन््ध पाँच श्रकार के हैं । 

पुनः नाम, स्थापना, द्रव्य. क्षेत्र को और साव ये छद्द प्रकार के वन्ध हू । 

पुनः नाम, स्थापना, द्वव्य-क्षेत्र, काल-माव, सत्र एसे सात श्रकार के बन्ध 

हैं । पुनः ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय, वेदनीय, मोहनीय, आधु; नाम, 

गोत्र और अन्युराय ये कर्म के आठ मूल प्रकृति के भेद्से आठ प्रकार का 

बन्ध दे | यह उत्तर प्रकृति के भेद से एक सी अड्धतालिस अकार का 

बन्ध है। 

इम प्रकार कर्म के हेतु और फछ के भेद से संख्यात, असंख्यात तथा 

अनन्त भेद्रूप वन्ध है । इस प्रकार बन्ध का विधान है । 



आगे पांचवे' संवर तत्व के निदेश को कहते हैं :--भाद्तत्र 
का निरोध करना संबरं है । अर्थात नवीन कर्मके आने वाले मार्गको रोकना 
संवर है। ऐसा संबर का निदे श स्वरूप है | संवर का स्वामी जीच है-। 

क्योंकि संचर रूप परिणाम जात्मा को ही होता है । इसलिये संवर का 

स्वामी जीव है । तथा संवर का स्वामी कम भी है। क्योंकि आसूवरूप 
कस को रोकने से जीव को द्वव्य संवर होता है । इसछिये संचर का स्वामी 

कम भी है। इस प्रकार संवर के स्वामित्व का स्वरूप सममतना | पुनः संपर 
का साधन आत्मा हैं। जिससे गुप्ति, समिति, धर्मादे रूप परिणाय आत्मा 

को हद्दी होता है । इसलिये संवर का साधन जीव भी है । 
भावाथ--तौन गुप्ति, पाँच समिति, दृशधमें, बारह भावना, और 

बाईंस परिषहों को जीतना तथा पाँच चारित्र ऐसे समस्त सतावन भेद 
संवर के निमित्त कारण हैं। इनसे जीव को संवर की भ्राप्ति होती है। 
इस प्रकार संवर के साधन को जानना | पुनः संवर का अधिकरण भात्मा 

है। क्योंकि संवर का आधार भी आत्मा होता है। इसलिये संवर का 
अधिकरण भी जीव है । पुनः संवर की स्थिति एक जघ॑न्य और एक उत्क्ृप्ट 

ऐसे दो अकार की है | वहाँ जघन्य से ता संबर की अन्तर्मुहत्त काल प्रमाण 
स्थिति है और उत्कृप्ट से कुछ कम एक कोड़ा-कोड़ी काछ प्रमाण संवर 
की स्थिति है । पुनः संत्र क्र विधान कहते हैं । सामान्य रीति से . रुंवर 

एक है, पर विशेष रीति से वही एक द्रव्य भौर एक भात्र , ऐपे दो प्रकार 
है । पुनः तीन गुप्ति, पाँच समित्ति, द्शधर्म, बारह अजुप्रेक्षा, वाईंस परिपह 
पाँच चारित्र ऐसे सत्तावन प्रकार के संबर हैं। और इस प्रकार रुंख्यात 
अथवा जीव के परिणाम की अपेक्षा से असंख्यात तथा अनन्त भेद् रूप 
संवर हैँ । इस अकार संवर के ध्यान का स्वरूप घतछाया । 
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आगे छठे' निर्जरा तत्वके निदेश को कहते हैं :---एक देश 
फर्म का क्षय होना निर्जराहै। पुनः निजरा का स्वामी जीव है । क््यों- 

कि कम की निजरा आत्मा को ही होतो है। इसलिये निर्जरा का स्वामी 

जीव है। तथा कर्म भी है। वर्योकि कम रूप पुदूगल परमाणु की दी 

द्रव्य निजेरा होवी है । इसलिये निजरा का स्वामी कर्म भी है । 

भावा4--द्रव्य निजरा कर्म की है और माव निर्जरा आत्मा की है । 

इसलिये द्रव्य निजराका स्वामी तो कर्म है और भाव निजराका स्वामी भात्मा 

है । इस प्रकार यह निर्जरा के स्वामित्व का स्वरद्यप जानना | पुनः निजराका 

साधन तप है। क्योंकि तप से ही कर्मों की निजरा द्ोती है । इसलिये 

निर्जरा धोनेका कारण तप है । तथा जो कम का उदय है उससे समस्त 

समारी जीवों के स्वयमेव ही सबिपाक्र निर्जरा होती हें। इसलिये निजरा 

होनेका कारण कर्म का उदय भी हैं। यह निजेराका साधन रूप समझना । 

पुनः निर्जरा का अधिरण आत्मा है । क्योंकि आत्मा के द्वारा ही कर्मका 

आधारपना है । इसलिये निजरा का अविकरण भी आत्माही है। इस 

प्रकार निर्जरा के भधिकरण का स्वरूप है। पुनः यहां निजरो की स्थिति एक 

गधन्य और दमरी उत्कृष्ट भेद से दो प्रकार कीहे। वहाँ जघन्य को अपेक्षा से 

तो निर्जरा की स्थिति एक समय हैं। और उत्कृष्ट छे शन्तमुह्ते काल 

प्रमाण हैं। यह भ्यान की अपेक्षा से है। इसलिये परिपूर्ण ध्यान से ससल्त 

कर्मों की निर्जरा होनी है । वहाँ जधन्य से तो एक समय में ही समस्त 

कर्मों की निर्जरा होती है. और उत्कृप्टता से अन्तर्मुहूत्त काछ में समस्त 

कर्मो'का क्षय करते हैं । इसलिये जघन्य एक तमय उत्क्ृप्ठ अन्तमुहूत्त काल 

प्रमाण निर्जरा की स्थिति कही गयी है. । इस प्रकार निजरा की स्थितिका 

स्वरूप वतलाया । पुनः निजरो का विधान सामान्य रीति से तो एक दी 
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ह, किन्तु विशेषता से वही निर्जरा एक द्रण्य और एक भाक-मेदसे दो 

प्रकार की हैे। भौर यह सविपाक तथा अविपाक रूप भेद् से भी दो प्रकार 

की निजरा है। अथवा ज्ञानावरणादि आ० कम के अभाव से आठ प्रकार की' 

भी निजरा है । तथा यह एक सौ अड़तालिस उत्तर प्रकृति के भेंद से 

एक सौ अड़तांलिस प्रकार भी हे। इस अकार कर्म के क्षय होने की अपेक्षा 

से जीव को निजरा होती है । ऐसा निर्जरा विधान का स्वरूप (जानना । 

आगे सातवें सोक्षतत्व के निदेश को कहते हैं :-- समस्त कर्मों 

का पूर्णतया अभाव होना मोक्ष है । ऐसा मोक्ष के निदेश का स्वरूप है । 

मोक्ष का स्वरूप तो जीव ही है। क्यों कि भोक्ष जीवको ही होता है। गतः 

मोक्ष का स्वामी जीव है । ऐसे मोक्ष के स्वामी का स्वरूप जानना। पुनः 

मोक्ष का साधन रत्नन्नय है। क्योंकि सम्यरदर्शन ज्ञान चारित्र की 

एकता रूप आत्मा का परिणाम द्ोने से ही जीव को मोक्ष की प्राप्ति होती 

हैं। इसलिये सम्यस्दर्शन, सम्यम्शान और सम्यक चारित्र ऐसे तीन भेद् 

रूप रतनत्रय द्वी मोक्ष की प्राप्ति होने के उपाय हैं। यही मोक्ष के साधन 

का स्ूररूप है। पुनः मोक्ष का अधिकरण जीव है । क्योंकि परमात्मरूप 

शुद्ध जीव में ही मोक्ष का आधारपना हे । इसलिये मोक्षका अधिकरण भी 

जीव ही है | इस प्रकार मोक्षके अधिकरण का खरुप है। पुनः मोक्ष की 

स्थिति सादिअनिधन हैं । 

भावार्थ--मोक्ष का आदि तो है, किन्तु उसका अन्त कमी नहीं 

होता । इसलिये मोक्ष की स्थिति सादि अनिधन है । इस प्रकार मोक्ष की 

स्थिति का स्वरूप कहा गया । पुनः मोक्षका विधान सामान्य रीति से तो 

एक प्रकार, विशेष रीति से एक द्रव्य भौर एक भाव की दृष्टि से दो प्रकार 

है। इस प्रकार मोक्ष विधान का स्वरूप कहा गया। इस प्रकार से निदे श 



( ऐश । 

स्वामित्त, साधन, अधिकरण, स्थिति, विधान, इन छः प्रकार के अनुयोगों 

से सम्यद्शनादि रत्नन्नय तथा जीवादि सप्त तलों की यथार्थ जानकारी 
होती है । इस प्रकार सम्यर्दर्शनादि तथा जीवादि स॒प्त त्ों के निर्देश के 
स्रसुप को जानना | यहाँ जो निदेश दव्द कहा गया है बह श्रुत प्रमाण 
के निशेप से है । क्योंकि एक शब्दात्मकक और दूसरा ज्ञानात्मक ऐसा 

दो प्रकार का श॒तज्ञान कहा हैं। उसी तरह एक दाब्दात्मकक तथा 

दूमरा ज्ञानात्मक्र ऐसे दो भेंदरूप निदे शादिक हैं। इनसे सम्यरदर्श- 

नादिक नथा जीवादि सप्त तत्वों का अधिगम होता है । इसलिये ये निर्दे- 

आदिक भी श्र॒तज्ञान के विशेप जानना । यहाँ कोई अन्यवादी प्रइन करता 

हं कि वस्तु का स्वरूप तो अवक्तव्य है । चह बचन गोचर तो नहीं है-। 

इसलिये वह किसका निदे श करेगा १ 

समाधान-- इस प्रकार का आपका कहना ठीक नहीं है । क्योंकि यदि 

तू कहेगा कि मेरो यह कइना सत्य है तो वहाँ इसी प्रकार वस्तु का कट्टना 

भी सत्य हैं और जो तू यदि ऐसा कहेगा कि मेरा कहना अस्त्य है तो 

तू असत्य क्यों कहता है ? अर्थात् तुम्हारे असत्यको कौन स्वीकार करेगा। 

तुम्दारे ऐसे कहने से ही वक्तव्यपना भाता है। पर यदि कोई ऐसा कहे 

कि आज भेरा मौनत्नत है यानी में मौनत्रती हूं तो वहां ऐसा कहनेवाले 

पुरुष के काहे का मौनतब्रत १ क्योंकि मौनत्रती तो उसको कहते हैं जो 

बोले नहीं । इसलिये एकान्त से वस्तु के स्वरुप को अवक्तव्य कहना अयुक्त 

है| ऐसे वस्तु के स्ररूप का निदेश करना योग्य है । 

प्रश्न - किसी वस्तु का सम्बन्ध किसी से नहीं है। इसलिये 

कोई किसी का स्वामी नहीं है | अतः समस्त वस्तुये' अपने-अपने 

स्वभाव में तिप्ठती हैं | इसलिये स्वामित्व का कहना अयुक्त है | 
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उत्तर--म्द्ारा यद्द कददना ठीक नहीं है। क्योंकि व्यचह्ाार नयकी 

अपेक्षा से समस्त चस्तुये' सम्बन्ध रूप हैं। इसलिये पस्तुका स्वामीपना 

प्रमाण से सिद्ध होता है । और जो वस्तुके विपय में स्वामोपनेका सम्बन्ध 

नहीं मौनोगे तो ससी व्यवह्ारका छोप हो जायगा। अतः वस्तु को स्वामि- 

त्वपना मानना योग्य है । 

प्रश्न--किसी वस्तु का कोई साधन नहीं है ? 

उत्तर- यह्द तेरा कहना युक्त है। क्योंकि कारण से ही कार्य की 

सिद्धि होती है | जसे स्त्री-पुरुप के संयोग रूप कारण से ही सन्तान को 

उत्पत्ति होती है तथा वादरूहप कारण के होनेसे ही जछ कौ वृष्टि दोती 
है उसी प्रकार समस्त बस्तु के कारण से ही काय की सिद्धि होती हे । 

और जो साधन को नहीं माना जायगा तो भोक्ष भादिक उपाय रूप सभी 

व्यवहार का लोप हो जायगा | इसलिये साधन प्रमाण से सिद्ध होता «है । 

भावा्--अपने इषप्टदेव का साधन समस्त जीब करते हैं । इसी तरह 
वस्तु के साधन को भी मानते हैं । ः 

प्ररश--यहां कोई अन्यवादी वरतु फे आधार का अभाव 
कहता है | 

उत्तर--तुम्दारा यह कहना सी युक्त नहों है । क्योंकि भाधार आधेय 

भाव द्रव्यके विषय में भरत्यक्ष रूप ही देखते हैं । हसलिये द्रव्यगुण के विषय 

में आधारपना प्रमाण सिद्ध है ।इस प्रकार वस्तु के आधोर को मानना 

सी योग्य है । 

पइ्न--यहां पर कोई अन्यवादी वस्तु की स्थिति को नहीं 
मानता यानी वह क्स््तु को सबंथा क्षणस्थायी मानता हे "इसलिये 
आचाय॑ उनका समाधान करते है' । | 
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समाधाव--तुम्दारा यह कहना अयुक्त है | क्योंकि वस्तु को स्थिति 

प्रत्यक्ष रूपमें देखी जातीहे। इसलिये पिथिति भी प्रमाण सिद्ध 

है और जो वस्तु को स्वेधा क्षणभंगुर ही मानोंगे तो वहाँ पूर्वापर कोल 

का जोड़ रूप सम व्यवद्वार का छोप हो जायगा। इसलिये वस्तु स्थिति को 

मानना योग्य है । ह 

प्ररग--पुनः यहां कोई अन्यवादी वस्तु विधान का अभाव 

मानता है | वह समस्त वस्तुओं को सर्वथा एक रूप ही मानता 
है [इसलिये आचार कहते हैं कि : - 

उत्तर--ऐसा नहीं कहना चाहिये । क्योंकि संसार में अनेक प्रकार 

की वस्तुय हैँ । इसलिये विधान भी प्रमाण सिद्ध है । यदि वस्तुको सर्वेथा 

एक प्रकार माना जाय तो वहाँ प्रत्यक्ष में अनेक प्रकार को वघ्तुए दीखनी 

हैं । इसलिये उसका छोप केसे माना जायगा ? और यदि प्रत्यक्ष को भी 
असत्य माने तो वहां झन्यता का प्रसंग आयेगा । इस प्रकार वस्तुके विधान 

को मानना भी योग्य है । इसलिये निदेश आादि छः अनुयोग से सम्य- 

रदर्शनादि तथा जीवादिक पदार्थों का अधिगम करना युक्त है, ऐसा 

जानना | इस प्रकार सातवें सूनरमें धम्यरदर्शन तथों जीवादि सप्त तर्त्वों 

के सम्बन्धी निंदेश आदि छः अज्ुयोगों का वर्णन किया। भागे आठवे' 

सूत्र में शिष्य पूछता है कि जो इन निदे शादिक से तथा जीवादि पदार्थों 

का जौ अधिगम दोता है उसका यही उपाय है या कोई अन्य उपोय भी 

है ? उसके उत्तर में सूत्र कहते हैं । 

सूत्र - सत्संख्याक्तेत्रस्परशनकालांतरभावाल्पवहुत्वैर्च ॥ ८ ॥ 
अर्थ--सत् का अर्थ वस्तु के अध्तित्वपना को कहना है । संख्या का 

अर्थ वस्तु के भेद की गणना करना है । द्ोत्र का अर्थ बतमान , काल में 



[ रपर | 

वस्तु के रहने के स्थान को कहना है ; स्पर्श जो चस्तु का अचीत, अनागत 

तथा वतेमान तीनों कार्छों में अन्य दूसरी वस्तु से मिलाप होने रूप विचरने 

का जो द्षेत्र हे वह त्पश है । काल-जत्तु की स्थिति रूप छाल के प्रमाण को 

कहना काठ है। अन्तर-जो वस्तु अपनी एक पर्याय को छोड़कर अन्य 

दूसरी पर्याय में जाय तो वहां उस पर्याय को पूरी करके पुनः अपनी पहली 

पर्याय में जावे तो उसके वीच में जितना विरहकाल हो वह अन्तर है । 

भाव--जो चत्तु के परिणाम को कद्दना है सो भाव है । अत्पवहुत्त -जो 

वस्तु के विषय में प्रत्पर भेद की अपेक्षा करके थोड़ा बहुतपने को कहना 

है वइ अल्प बहुत्व है । च छा अर्थ जो पहले छठे सूत्र में अधिगम शब्द 

कुद्द। हैं उसका यहां नी अहण कर लेता चाहिये । इसलिये सत् १, संख्या 

२, द्ोन्न ३, स्पर्श ४, काछ ७ अन्वर, ६५ भाव ७, तथा अत्प बहुत्त इन 
आठ अजुयोगों से मो सम्यस्दर्शनादि तथा जीवादि पदार्थों का अधियम 

हता है वह च दाव्द से जानना ।हिए । 

भावा4--यहां पर च कार से अधिगम इब्द का अहण किया है। 
इसलिये जेंते वस्तु का निरेशादिक से अधिगम होता है उसी तरह सत्सं- 
ख्याक्षेत्रस्पशन कालान्तरमावात्प बहुत्व इन आठ अजुयोगों के द्वारा भी 
वस्तु का अधिगम समझना चाहिये । | 

प्ररन-- पहले चृत्र में निर्देश ग्रहण किया यया हैँ और उस्तमें 

सतना सिद्ध किया गया है | पुनशविधानसे संख्याकी ग्रापि हुई और 
उसके वाद अधिकरण के भहण से क्षेत्र की सिद्धि हुई, क्योंकि जो 
वहां वरतु का आधार है उप्तका वह क्षेत्र हैं | इसलिये अधिकरण 
की कहने पे क्षेत्र का चदण होता हैं | पुनः क्षेत्र के भहण से हा. 
क्रा अहण अवश्य होता है | वह जेसे घटरूप क्षेत्र में जल स्थिति 
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है वहाँ नियम से जल के घट का सरज्ञ होता है। इसी प्रकार 
बेत्र फे कहने से मी क्र्ेंन का ग्रहण होता है। इसलिये अधि- 
करण को कहने से ही क्षेत्र और स्पश्नन इन दोनों का .ही श्रहण 
हुआ | पुनः र्थिति के कहने से काल का भी अहण हुआ और 
अन्तर का थरहण भी वत्तु की रिथति में गर्भित है। पुन, सावक्ता 
कथन पहले नाम्रादि चार निक्षेतर में कहा ही है ओर इसी प्रकार 
अलप-तहुत्व का प्रहण भी विधान में गर्नित है | 

भावाथ--चतू अद्दण निर्देश में सिद्ध हुआ । संख्या तथा अव्प-बहुल 
इन दोनों का विधान में प्राप्त हुआ पुनः अधिकरण के कहने से क्षेत्र-स्पशन 

इन दोनों का ज्ञान होता है । पुनः स्थिति में काछ और अन्तर इन दोनों 

का प्रहण हुआ | पुनः भाव का ग्रहण तो पहले चारों निक्षेपों में हो यया 

है । तो पुनः इनका ग्रहण इस सूत्र में किसलिये किया गया ? 

समाधान--यह वात तो सत्य है। क्योंकि पहले सूत्र से इनका अर्थ 

सिद्ध हुआ है । किन्तु तत्वार्थ के उपदेश को भेद्रूप से दिया है। चह्द 

शिष्य के आशय की भपेक्षा से है, क्योंकि वहां कोई शिप्य तो संक्षेप रुचि- 

वाला है और कोई विस्तार से रुचिवालों है। कोई शिष्य ऐसा 

है कि वह अधिक कहने से समझता है और कोई ऐसा 

है कि थोड़ा कहने से समझ छेता हैँ और कोई मध्यम वर्गवाला 

है जो कि न तो अधिक विस्तार वाला है और न अल्प वाला ही है । वह 

चस्तु को मध्यम क्रम कहने से ही समझ लेता है । और सत्युष्षों के वस्तु 

को कहने का जो प्रयांजन हे सो सभी प्राणियॉके उपकार के लिये है । इस 

लिये केवली भगवान् ने वस्तु के रबरूप का यथार्थ ज्ञान होने के लिये 

अधिगम का स्वरूप सिन्न भिन्न रूप से कहा है और यदि ऐसा न कहा 
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जाय वो चहां प्रमौण नय से ही वच्तु के भधिगम की सिद्धि होती है। तो 

अन्य निर्दशादिक का कहना भी निष्प्रयोजन हुआ । इसलिये वस्तु के 

स्वरूप को भेद्रूप में कहना हो योग्य है। अथवा कोई अन्यवादी षच्ध्तु 

का सर्वधा अमाव ही मानता है । पहइ इस प्रकार कहता है कि समस्त 

संसार अविद्याकार भासा है। संसार कोई वस्तु नहीं यानी शुन्य है। इस 

शक्रा का समाधान करने के लिये भाचाये कहते हैं कि-यहद्द सम्पूर्ण जगत 

सत् रूप है । इसका अस्तित्व सदा विद्यमान रहता हे । 

भावार्थ--जगत् की समस्त वस्तुये' सदाकाछ सत्हप हैं, ऐसा कहने 

से नास्तिकवादी तथा शुन्यवादी का निराऋरण हुआ । अब संख्याभेद को 

गिनती को कहते हैं । 

यहाँ पर जो कोई अन्यवादी वस्तु को सवंदा असेद् रूप ही भानते हैं 

उनका निपेध भेद की गणना से होता है । उसके बाद क्षेत्र आकाश के 

प्रदेश को कहते हैं । उसको इसलिये कहा कि वहां कोई अन्यवादी वस्तु 

सम्बन्धी प्रदेश नहीं मानते। उसका निषेध क्षेत्र के कहने से जानना 

चौहिये। पुनः स्पशन वस्तु के त्रिकाछ गोचर निवास को कहा है| वहाँ 

जो कोई अन्यवादी वस्तु को सर्वथा क्रिया रहित मानता हैं उनका निराकरण 

स्पशन कहने से होता है क्यों कि अन्य दूसरी वस्तु का मिलाप होने रूप | 

स्पर्शन करते' ही वस्तु में क्रिया की सिद्धि होती है | वहां एक धर्म, एक 

अधमे/ एक आकाश, और काल ऐसे चार द्वव्य तो जहां स्थित हैं. उसी 

जगह स्पर्शन होता है भोर एक जोब तथा दूसरे पुद्गल ये दो द्रव्य जो 

शेष हैं वे अन्य जगद्द में भी यमत्न करते हैँ । इसलिये जीव तथा पुदूगरु 

द्रव्य का समस्त तीन छोक में स्पर्श होता है । इस प्रकार स्पर्शन के कहने 
से अक्रियवादी का निपेघ होता है, ऐसा जानना। पुनः काल वस्तु की 
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स्थिति को कहा है । वहां कोई अन्यवादी वस्तुका भी प्रछ्य होना मानता 
है । उनका निपेध काल नियम के कहने से द्वोवा है । क्योंकि वह्ढां जो वच्तु 

अपने जिस परिणाम को छोड़कर अन्य दूसरे परिणमन रूप हो और पुनः 

वही वस्तु उस पहले परिणाम को ग्रहण करे तो उसके बीचमे जितने 

काल लगे वे सब विरह काल कहलाते हैं । इसलिये वस्तु क्षणस्थायी रूप 

नहीं हें। इस प्रकार अन्तर कहने से क्षणिकवादी का निपेघ हुआ। पुन 

माववस्तुके परिणामको कद्दते हैँ। वर्दाँ जो कोई अन्यवादी वस्तुके परिणाम 

को नहीं मानते उनका निराकरण माव कहने से द्वोता हैं। पुनः अल्प 
बहुत्व चस्तु में परस्पर एक दो की अपेक्षा करके कम ज्यादा को कहते हें 
वहाँ जो कोई अन्यवादी समस्त वस्तुओं को एक ही मानता है अथवा कोई 

अमेक मानता है उसका निपेध अल्प वहुत्व कहने पर नियम से द्वोता है । 

इस तरह वस्तु के यर्थाथ स्वरूप को जानने के लिये फिर से इस प्रथक सूत्र. 

में आठ अजुयोगों को श्रद्मण किया है । 

प्रश्न--सवसे पहले तो तुमने सतू कहा । तलरचातू संख्या, 

फिर क्षेत्र, पुनः सपर्शन, पुनः काल, पुनः अन्तर, ततरचातू भाव 

और उसके अन्तमें अल्प चहुत्त कहा तो इस क्रम से कहने का क्या 

ग्रयोजन है ? 
उत्तर--समध्ष्त वस्तुओं का मूछ अस्तित्व है। क्योंकि जयतर्म ऐसी 

कोई भी वस्तु नहीं है कि जो अपने अस्तित्व को त्यागे ; इस अ्रकार से सर्वे 

वस्तु सत् रुप है. । इसलिये सबसे पहले इस सूत्र को भादि में सत शब्द 

का अह्रण किया गया है । पुनः सत् रूप विद्यमान वस्तु में हो संख्यात तथा 

अरसंख्याव तथा अनन्तमेद् रूप पदार्थ की गणना होती है । हसलिये सतके 

पीछे संख्या का अहण क्रिया गया । पुनः संख्या रूप व॒स्तुके सम्बन्ध से ही 
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डसके रहने योग्य स्थान में क्षेत्र का सेद होता है। इसलिये संख्या के 

पीछे छगते ही क्षेत्रका भहण होता है । और क्षेत्र के सम्बन्ध से अन्य वस्तु 

का मिलाप रूप स्पर्शन होता है । इसलिये क्षेत्र के पीछे छयते ही स्पर्शन 

का अहण किया है | पुनः अन्य वस्तु का मिलाप होने से उसमें काल की 

सी स्थिति होती है । इसलिये स्पशन के पीछे ही काछ का झहण किया 

गया हे पुनः वस्तु में काल की स्थिति होनेसते ही उसके बीच में भन्तराल 

काल है । इसलिये कालके पीछे अन्तराल का अहण किया गया है। पुनः 

काल तथा अन्तर में ही वस्तु के स्वभाव का परिणमन होता है । इसलिये 

अन्तर के पीछे भाव का अहण किया गया है। तत्पइचात् परिणाम रूप 

चस्तु में ही परस्पर एक दो तीन की अपेक्षा करके उसमें थोड़ा-बहुतपना 
होता है । इसलिये भाष कै पीछे भन्तमें अत्प-चहुत्त का अहण किया गया 
'है । इस प्रकार इस अलुक्रम के कहने का प्रयोजन है । इसलिये इन भाठ 
अनुयोग द्वारा तलवार्थ के उपदेश को भेद्रूप से कहना युक्त है । यहाँ जीव 
अव्यकां आश्रव॒ करके उसको सतू आदि आठ अजुयोगों द्वारा निरुपण 
किया है। वहां जो जीव है वह चौद्ह गुणस्थान में अवस्थित है । 

भावा4 -- चतुर्गंति रूप संसारी जीच को कहा है और समस्त जीव 

चौद्ह गुणस्थानों में स्थित हैं । इसलिये सबसे पहले उन चौद्ह गुणस्थानों 
के नामों को वतलाते हैं:--मिथ्यादृष्टि, सासादन सम्यरदप्टि, सम्यरिप्त- 
थ्यादृष्टि, इसका दूसरा नाम मिश्र भी है। भसंयत सम्यर्दृष्टि, देश त्रत 
इसका दूसरा नाम मिश्र भी ह और संयत मी है। प्रमत्तसंयत, भश्रमत्तसंयत, 
अपूर्तकरण, अनिदृत्तिकरण, सूक्ष्मसांपराय, उपश्ञान्त मोह, क्षीणमोह, सयोग 
केवली, अयोग क्षेवली ऐसे चौदद गुणस्थान हैं । इनको जीवसमास भी कहते 

दैँ और इसका निरूपण करने के लिये चौदह मार्मणा भी कही गयी है । 
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चीदह मागणाओ के नाम और उनका स्वरुप :- 
१--गति, २--इन्द्रिय,, ३--क्राल, ४-योग, ५--वेद, ६०-- 

कपाय, ७--ज्ञान, ८--संयभ, ९--दर्शन, १०--लछेशया, ११--भव्य, 

१२--सम्यक्त्न, १३--संज्ञी, वंथा १४--आहदारक-ये चौदह प्रकार की 

मागणाये' हैं । इनमें से पहली गति मार्गणा का निरूपण करते हैं :--- 

१ गति--यह नरक, तिय च, मनुष्य तथा देव के भेद से चार प्रकार 
की दें । 

२ इन्द्रिय--यह एकेन्द्रिय, दो इन्ह्रिय, तीन इन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय 

नथा पंचेन्द्रिय भेद से पांच प्रकार की हैं । 

३ कायमार्गपा--ए्श्वी कायिक, जछूकायिक, अग्निकायिक, वायु- 

का्यिक तथा वनस्पति कायिे भेद से यह पाँच प्रकार की दे । 

8४ योगमार्गगा --१--सत्यमन; २--असत्यमन,_ ३--उम्रयसन/ 

४--अनुभयमन, ये चार मनोयोग के भेद हैँ और १--सत्यवचन, ३०- 

असत्यवचन, ३--उभयवचन, ४--अनुभयवचन, थे चार वचन योग के 

मेंद हैं। और १--भऔदारिक, ३--औदारिकमिश्न, ३--वेक्रियेफक, ४--- 

बक्रियिक मिश्र, ५--आदारक, ६--आद्वारक मिश्र, ७-कार्माण-यें काय 

योग के सात भेद हैं । ये सव मिलकर पन्द्रह प्रकार के योग हैं । 

५ वेदमार्गग[--१--ल्ली ब्रेद, २--घुदप बंद, ३--नपुंसक वेद, 

ये तीन वेद के भेद हैँ । 

& कपायमार्गगा--१--अनन्तानुबन्धी क्रोध, *०-भनन्तासुबन्धी 

मान, ३--अनस्तानुवन्धी माया, ४--भननन््तानुवन्धी लोस, ५--मअग्रत्या- 

खस्पान, क्रोध, ६--अप्रत्याख्यान मान, ७--अप्रत्याखयान माया, ८-+- 

अप्रत्याख्यान छोम, %--प्रत्याख्यान कोध, १०--प्रत्याड्यान मान, 
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११-प्रत्याख्यान माया; १९०--प्रत्याख्यान छोम, १३-- संज्वलन क्रोध, 

१४--संज्वलन मान, १५--संज्वल्न माया, १६-- संज्वलन छोभ, १७-- 

हास्य, १८-- रति, १९--अर॒ति, २३०--शोक, २१--भसय, २९०--- 

जुगुप्सा, २३-- स्त्री वेद, २४--पुरुष वेद, २५--नपुसक वेद, इस प्रकार 

पच्चीस वेद हैं । 

७ ज्ञानमार्गणा--मति, श्रुति, अवधि, मनः्पयेय, केवल, क्ुमति;. 
कुश्न॒ त, कुअर्वाघ इस प्रकार ज्ञानमार्गणा के आठ भेद् हैं । 

रझ संयममार्गगा--सामायिक, छेदोपस्थापना, परिदहारविशुद्धि, 

सूए्म्सापराय, यथारुयाव, संयतासंयत, असंयत ये सात भेद् हैं । 

९ दर्श॑नमागंण---चक्षु, अचक्षु, अचधि केवल इस भ्रकार के चार. 

मेंद हैं । 

१० लेद्यामार्गणा- -इृष्ण, नील, कापोत, पीत, पद्म, शुक्ल भेद् 

से छुः प्रड्भार है । 

१९ भव्यमार्गणा--यह भव्य और अभव्य भेद से दो प्रकोर की है 

१२ रुम्यक्त्वमार्गणा--१-मथ्यात्र, २-सासादन, रेन््सम्यक्त्व 

मिथ्याल, ४-उपशम, ५-वेदक, ६-क्षायिक, इस प्रकार इसके छह: 

भेद हैं । 

१३ रुज्ञामार्गणा--१-संज्षी, २-असंज्ी भेद से दो प्रकार की है । 

१४ आहारमार्गणा--आहारक, और अनाह्ारक भेंद से यह दोः 
प्रकार की है । इस प्रकार चौदृह मागणाओं के भेंद् कहे गये । 

आगे गोम्मटसार के अनुसार चौदह गुणस्थान तथा चौदह 
मार्गणा का शब्दार्थ सहित विशेष रुपसे विवेचन करते हैं :-- 

उसमेंसे सबसे पहले शुणस्थान का अर्थ स हित विवेचन करे गे। उसमें. 
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जो मिथ्यात्व है वद असत्यहप है। जिनकी असत्यदुंष्टि या असत्य 
श्रद्धान है उन्हें मिथ्यादप्टि कहते हैँ | भर्थात् जिनकी दृष्टि विप- 
रीत भ्रद्धान रूप दे उन्हें मिथ्यात्वी कहते हैं। असत्य का भर्थ झूठी वस्तु 
का श्रद्धान करना मिथ्यादष्टि है। सासादन का अर्थ आसादन | जो 
विराधना से सहित विचरण करे वह सासादन सम्यर्दष्टि है । अथवा जो 

जीव सम्यक्त् की विराधना सहित प्रवर्तन करे चह सासादन है । ऐसी 

सासादन रुप जिसकी दृष्टि है उसे सासादन सम्यर्दप्टि कहते हैं । 

प्रश्न--फ़िर इनको सम्यर्दृष्टि क्यों कहा ? 

उत्तर--यद्द जीव पहले सम्यग्दष्टि हुआ था | इस न्यायके अनुसार 

इनको सम्यग्दप्टि कहा । इसलिये जो जीव सम्यक्त्त की विराधनासे सहित 

हो चह सासांदन सम्यस्टप्टि है । 

भावाथे--यहाँ भासादन नाम विराधना का है और सम्यरदप्टि नाम 
सच्चे भ्रद्धान का है । इसलिये जो जीव सम्यक्त्त की पिराधना करके जब 

मिथ्यात्र की अचस्था को नहीं प्राप्त हुआ दो तव बह जीव सासादुन 

नाम को प्राप्त किया । पुनः सम्यक्ल् अर्थात् सत्याके, मिथ्यात्र भर्थात् 

असत्या्थ ऐसी तत्ातत्न इन दोनोंका मिलन रूप भ्रद्धाव जिसके हो वह 

सम्यग्मिथ्यादृष्टि है । 

अर्थात्-यहाँ सम्यक्त नाम तो चेतना का है। मिथ्यात्व नाव 

भूठे तथा अवत्त का है। दृष्टि नाम श्रद्धान का हैं। इसलिये जिनके 

तत्व तथा भतत्व इन दोनों का मिश्र श्रद्धान न हो वह जीव सम्यसदप्टि 

है। यहाँ सम्यकत्व व मिथ्यात्व इन दोनों का मिश्र भाव है । इसलिये 

इसका नाम मिश्र ही है । पुनः असंयत दाव्द जो है वह जिसमें संयम 

नहीं है उसको कद्दता है । सम्यक्त्व शब्द जोहे वह समीचीन दृष्टि को 
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कहता है तथा तत्त्वाथ का श्रद्धान या रूचि जिसके है वह असंयत सम्य- 

रदृष्ठि है । अधवा जो ह्त रहित सम्यन्दृष्टि हो उसको अव्रत सम्यरदुष्टि 

बन्द ०६) 

कहते हैं । 

विद्येषाथं--यहां भसंयत नाम तो भन्नत का हैं। सम्यकनाम भले प्रकार 

सच्चे वस्तु का है । दुष्टि नाम श्रद्धान का हैं। इसलिये जिसके व॒त नहीं 

है और भले प्रकार तत्व श्रद्धान है चह जीव अब्त सम्यरदृष्टि कहलाता है। 

देश का अथे थोड़ा, एक देशव॒तं--जिसके एक देश संयम धारण होता दे 

उसको देशसंयम देशवुत्ती कहते हैं । क्योंकि वहांपर सयम तथा असंयम 

दोनों होते हैँ । इसलिये इसको संयम्ासंयन भी कहते हैं। अथवा यहां पर 

जो बिरत पद् है ऊपर के समस्त ग्ुणस्थानवर्ती जीव के होता है । इसलिये 

इसके ऊपर शेप नव गुण स्थान जो है वे समस्त संयमी ही जानने चाहिये । 

सारांश यह है कि देश नाम तो थोड़ी की है तथा विरत नाम तो संयस 

का हैं। इसलिये जिनके एक देश चृत होता है चह जीव देशवूनी कहलादी 

है। पुनः प्रमत्त संयल जो कहा है उसमें संयमा होते हुए मी उसको अमत्त 

संयत्त कहते है । 

भावाथ--यहां प्रमत्त नाम तो प्रमाद का है तथो संयत नाम संयमी 

का है । इसलिये जो जीव प्रमाद से सहित संयमी हो चह जीव प्रनत्त 

संयत कहलाता है । पुनः अप्रमत्त जो झन्द है वह चिसके प्रम्ाद नहीं हे 
उस संयमी को अप्रमत्त संयतत कहते हैं । यहाँ भप्रमत नाम जो हैँ यह 
अनाद रहित का हैं तथा संयद नाम संयत का हें। इसलिये जो प्रमाद 
रहित 

बाला 

72 तथा ध्योन में लीन है तथा संयमों ह॑ वह जीच अग्रमत्त संयत्त 
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अमूर्व र" करण पा / अयर्व करण--अपूव-भर्थात् जिनके परिणाम अपूर् हे तथा अपूर्व 
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परिणाम में रत हैं वह अपूर्व करण है। यहां अपूर्व नाम तो नवीन का ही 

हैं तथा करण जो है बह जीवके विशुद्ध रूप परिणाम का है । इसलिये जिस 

जीव के समय-समय प्रति ऐसे अपूर्ष रूप परिणाम हो तो तथा कभी भी 
पहले समय में नहीं हुए वह जीव अपूर्व करण कहलाता है । 

अनिवृत्ति करण-यहां जो सबसे पहले “भ! शब्द जाया है उसका 

अर्थ है कि पूर्व में कमी भी नहीं पाया है । इस प्रकार की वृत्ति जो दे वह 

विश्येपण हें। इस प्रकार की जो वृत्ति जिस जीवके अन्दर है उस जीव 

को अनिवृत्ति करण कहते हैं | इस प्रकार की जिसमें अनिवृत्ति है. उसको 
करण कद्दते हैँ | अर्थात जिनका परिणाम अत्यन्त गात्म स्वरुप में छीन 

है उसको अनिधृत्ति करण कहते हैं। अथवा जद्दां नाना जीव की अपेक्षा 

से भो एक समयमें एक सदुश परिणाम दो उसको निवृत्ति करण कद्दते हैं । 
कभी भी उनके परिणाम में मिन्न रूप न हो पह अनिवृत्ति करण है। 

भावार्थ - यहां अ शब्द तो अभाव का है निवुत्ति नाम विशेषण रूप 
भिन्नता का है, करण नाम जीव के परिणाम का है, इसलिये पिशेषण से 

रहित जमनेक जीव की समानता रूप एक सदृशपरिणाम हो वह जीव अनि- 

वत्ति करण नाम को पाता है । 
सूक्ष्म साम्पराय--सृक्ष्म शब्द जो है. वह अति मन्द रूप अर्थका 

वाचक है । तथा साम्पराय शब्द कपाय का वांचक है । वह सूक्ष्म साम्पराय 

कइलाता हैँ । | 

यहां सूक्ष्म नाम तो भति अत्प पन का तथा साम्प्राय नाम कपाय का 

वोधक है । इसलिये जिसके अति अत्प कपाय हो वह जीव सुक्ष्म साम्पराय 

नाम वाला फहलाता है । 

उपशान्त मोह :--उपशान्त का अथे है कि जिनके उपशम भाव 
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हुआ--अर्थात जिनका मोहनीय कर्म का उपशम हुआ है। वह उपशर्म 

मोद कहलाता है। भथवा उपशान्त जिनके कपाय का उपशम हो गया है 

वह उपशान्त मोह है । 

भावार्थ--उपछशम नाम जो है वह उपदाम होने का है। तथा जो 
मोह नाम है वह मोहनीय कर्म का वोधक है। इसलिये जिसके समस्त 

योइनीय कर्म को उपशम हो गया है वह जीव उपशान्त मोह वाला कह 

लाता है । 

क्षीणममोह--क्षीण का अर्थ है मोह का क्षय हो जाना जिसका मोद्द 

क्षीण हो गया है-- उसको क्षीण मोह कद्दा जाता है। यहां पर क्षीण का 

अथ क्षय लिया जाता है। तथा मोह नाम मोहबीय कर्मका हे। जिसने 

समस्त भोहनीय कर्म का नाश कर दिया है वह क्षीण मोहनीय 
कर्म वाला कहलाता है । संयोगी-योग सहित जो है उसको सयोग 

कहते हिं--भर्थाव जिन्होंने अपनी इन्द्रियों से रहित तथा असद्दौय रूप 

अतीर्िय ज्ञान जिनको हो गया है वह सयोगी केवली हे-- भर्थात 

जिसने चार घातिया कर्मों को जीत छिया है चह जिन है 

अर्थात जो केवल ज्ञान को प्राप्त हुआ है वह केवली जिन है । इसलिये 

केवली जिन या योग से सहित द्वोने के कारण इनकों सयोग केवली कद्दते 

हैंँ। यह 'स' जो पड़ा हे-- वह सहित पने का वाचक है-- तथा थोग 

नाम जो है मन पचन काय की क्रिया रूप भात्पा के प्रदेशों की चंचलता 

का है। तथा केवल नाम जो है वह क्षायिक ज्ञान का है इसलिये मन 

वचन काय क्रिया से जो सहित हो उसको सयोग और केवल ज्ञान होनेसे 

केवली है | 

अयोग केवली--जो योग रहित है और फेचली हे चह अयोग केवली 
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फहलाता है । अथवा जिन्होंने चार घातिया और चार अधातिया इन भाड 

'कसो को जीत लिया है वह अयोग फेवली है. । 

भावाथ--फेवलीजिन योग से रद्दित हो पद्द अयोग केघली है, इस- 
'लिये यहाँ योग नाम मन वचन काय की क्रिया से आभात्मा के चंचल दोने 

को कहते हैं तथा केवछ नाम तो क्षौयक का है । इसलिये जो योग रूप 

'मन बचन काय की क्रिया से रद्दित केवल ज्ञानी है वह जीव अयोग केवलछी 

'कहलाता हे । इस प्रकार चौद्ह् गुण स्थानों का स्परझप समझना चाहिये । 

अब भागे मिथ्या गुण स्थान का स्वद्यप निम्न प्रकार बनछाते हँ-- 

यहां दर्शन मोहनीय कम के भेंद से जो मिथ्यात्व नाम प्रकृति जो कही है- 
उसके उदय से जीवके अतत्व श्रद्धान रूप लक्षण जो हैं वह मिथ्यादप्टि 

मिथ्यागुण स्थान कहलाता हैँ । इसके पांच भेद् हैं;--- 
३, एकान्त मिथ्यात्व 

२ विपरीति मिथ्यात्व, 

2-4 विनय मिथ्यात्व, 

ड, संशय मिथ्यात्व, 

५ अज्ञान मिथ्यात्व, 

इस प्रकार पाँच प्रकारके मिथ्यात्य हैं। उसमें प्रथम एकान्त मिथ्यात्त 

'जो कहा है! उस मिथ्याहप्टि जीव के अन्द्र पदार्थ को असत्य रूप' 

श्रद्धान फरता है तथा असत्य रूप को मानता है अथवा सर्वेथा एक को ही 

मानता है या अनेक ही । इस प्रकार दूसरे प्रतिपक्षी भाव की अपेक्षा से 

रहित वस्तुकों सवेथा एकान्त रूपजो ग्रहण फरता हैं वद्द एकान्त मिथ्यात्वी 

ह्ै। 

विपरीति मिथ्यात्व--विपरीति जिनका दृप्टि हो वह विपरीति- 
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मिथ्यादप्टि है । अहिंसादि समीचीन धर्मके फलसे स्वर्गादिकक सुखकी आप्तिः 

ना जो कहा है उसको न मौन कर वह हिंसादि पाप रुप यज्ञादि के 

द्वारा फल की प्राप्ति मानना तथा अनेक जीवों के वलि आदि देनेसे जीवकों' 

स्वग-मोक्ष या पाप-पुण्य की चुति मानना यह विपरीति मिथ्यात्व हैं, 
अथवा जो जीव के प्रमाण रुप से सिद्ध हुआ जो मोक्ष मार्ग का निराकरण- 

किया हुआ को अभाष मानते हैँ तथा वादी प्रतिवादी के द्वारा कभी खंडन 

न विया जाय इस भकार शास्त्र का प्रतिपादित मोक्ष मांग की प्राप्ति का 

जो समर्थन किया हैं उपका असाव मानना तथा अपने माने हुये विपरीति 

धर्म के अनुसार नास्तिक चचन को आत्तिक वचन कहकर स्त्री को घर में 

मोक्ष मानना बिना संयम के मोक्ष मानना तथा विना अजिका श्षुत्लिक्ा 

भादि् के बिना मोक्ष मानना | स्त्रीपर्याय से मोक्ष मानना इत्यादि सनो- 

कल्पित विपरीति भाग को भपने मत के द्वारा वस्तु का एकान्त रुप दी 

श्रद्धात करना आभादि जो है वह विपरीति मिथ्यात्व कइलाता है । 

दिनय मिथ्यात्व--जो सम्यग्दशंन, ज्ञान, चारित्र की अपेक्षा से 

रहित कुगुरू की पूजा करना उनको नमस्कार करना जो है--उनको पृज्य 

मानना -- उनको सर्वेज्ष मानना--डनकों भद्दान तपस्वों मानना--बस्त्ः 

सहित शुरू की सदृगुरूमौोनना--उनकों पूजना--उनकी दिया हुआ दान 

स्वयं मोक्ष का कारण मानना--था उसको ही अवतारी मानना-तथा- 

उसी भेपष को मोक्ष प्रामि का उपाय मानना--उनका श्रद्धान करना ये सच- 

विनय मिथ्यात्र है । 

संशय मिथ यात्व--जो प्रत्यक्ष अहण किया हुआ अथ है उसमें भी 

देशान्तर तथा कालान्तर में व्याभिचार पना जो अन्यथा साव हो जिससे 

अनेक मन की अपेक्षा से व परस्पर विरोध जो आगम प्रमाण की श्रद्धान 
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उनके मनमें न हो चह संसय मिथयादप्टि । है इसलिये ऐसे जिनके अन्दर 

संसय रुप तत्व है वह विनय मिथयाहृप्टि है क्योंकि उनके मन में हमेशा! 
इस प्रकार की शंका रहती है कि यद्द मोक्ष है था नहीं यह शास्त्र किसी 

ने लिखा है या नहौों--यह उपदेश भगवान की है था नहीं --यह 

किसने देखा है--इसका प्रमाण क्या--इसका शासन परम्परासे चलता- 

चला भारहा है या नहों--इस प्रकार उनके मनमें इसके निणंय करने की' 

शक्ति का अभाव होने के कारण मन में जो इस प्रकार का संशय रहता है 

उसके कारण भगवानके कहे हुये आगम में श्रद्धान न रखकर इमेशा संशय 

दी बना रहता दै--उसकोी संशय मिथयाहप्टि कहते हैं । 

अज्ञान मिथ यात्व-यहां पर श्रथ्बी आदि जो ज्ञानावरणादि 

कम के तीत्र उदय से युक्त जो उपयोग लक्षण वाढा एकन्द्रिय 

जीव जो है उसमें अजीवपनेका श्रद्धान करना जो है वह अज्ञान 

मिथयात्र है. । 
जो दूसरे प्रतिपक्षी भाव की अपेक्षा से रहित वस्तु को स्वथा एक प्रकार 

ही मानना बह एकान्त भिथयात्व है। पुनः जो चस्तु के स्वभाव को मर्वथा 

विपरीत अथीत् उल्टा द्वी मानना वह दूसरा विपरीत मिथयात् है। घुनः 

जो रन्तत्रय धर्म से रहित केव्रछ एक विनय से स्वथा मोक्ष की प्राप्ति- 

मानना वह तीसरा विनय मिथयाल है । तथा जो वस्तु को सदा ?संशय 

रूप ही मानना वह चौथा संशय मिथयात्व है। या किसी वस्तु के विपय- 

में सवंथा किसी विशेष बत्तु के रूप का असाव मानना इत्या दि पांच 

: अकार के मिथद्ात्त वतछाया है । 

सूक्ष्म भेंद के आश्रय से उस मिथयात्व के असंख्यात छोक प्रमाणमेंद है 

इसह्यि वहां संख्यात आदिक व्यवहार की अप्राप्ति है। इस प्रकार स्थृलपण' 
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से मिथयात्व के पांच सेंद बतलछाये गये हैं । इस प्रकार पांचों मिथयात्त 
अभतल श्रद्धान रूप हैं इसलिये उसको मिथयात्व कहा है । 

भावा्थ--यद्वां उदय में आया जो मिथयात्व है उसको वेद कहते 

हैं । अर्थात उसका--अनुमव करते हुये जो जीब विपरीत दशन अर्थात 

भतत्र श्रद्धान से युक्त होता है। इसलिये तत्त के प्रति श्रद्धान हीन 

होता है । जो केवल अतत्त को जहाँ ग्रहण नहीं करता है चद्द अनेक़ान्त 

रूप धर्म है--या जो वस्तु का स्वसाव है उसको सी धर्म कहते है | अथवा 

रन्तन्नय रूप जो मोक्ष मागे का कारण कहा है । वह धर्म उनको नहीं 

रुचता हैं , जिस प्रकार पित्त ज्वर से पीड़ित व्यक्ति को मीठा दूध भादि 

नहीं रुचता हे उसी प्रकार मिथयादुष्टि जीव को यह सच्चा धर्म रुचिकर 
नहीं होता है। इसी तरह मिथूयादृष्टि जीव को अरहन्तादि के द्वारा कहा 
हुआ उपदेश तथा आयम पदाथादि पर श्रद्धान नही करता हे, क्योंकि 
उनके उत्कृष्ट प्रवचन का नेता अर्थात प्रवचन करने घाला भगवान गरहन्त 

देव है । तथा उत्कृष्ट भरहंत का जो प्रवचन हे , वही परमायम हे । या 

जो ग्रमाण से निरुत्रण किया हुआ जो प्रवचन वहो पदार्थ हे इसलिये इस 
प्रकार अवचन शब्द की निरूक्ति हे इसी पचचनशव्दका आप्त आयम पद 

इस प्रकार के तीन अथ बनाये हैं । इन तीनों पर मिथ्याद्ष्टि जीव का 

श्रद्धान नहीं होता हैँ । वह मिथ्यादुष्टि जीच भगवान वीतराय के बवलाये 

गये तत्त के प्रति असत्य सावना होने के कारण वह आप्भागम के विरूद्ध' 

जो कुदेव आदि के द्वारा कहे गये उपदेश को अथवा अनुपदेश को या उस 

पर श्रद्धान करके उन्हीं की उपासना करता हे--और यथार्थ --तत्व को 

झूठा मानता है कदाचित वह मिथ्यादुष्टि जीव घट पट काष्ट --पाषाण 

जल मिट्टी इत्यादि वस्तु का ज्ञान होने से उसमें ययार्थ श्रद्धान सी करता 
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ड्डँ परन्तु उन पर यथार्थ श्रद्धान होने पर भी उसको .अज्ञानी कहां है । 

क्योंकि जिन वचन में उसके श्रद्धान का अमाव हैं । इसलिये जिन बचन 

के भ्रद्धान के विना अन्य घट पट भादि श्रद्धान करने पर भश्रद्धांन भी 

वह सम्यदप्टि नहीं हैं । / “ 

मिथ्यादृष्टि जीव के बाह्य घट पट्ट “भादि वध्तु में भी एक 

कारण विपर्याय, दूसरा भेदाभेद् विपर्याय, तीसरो स्वरूप विपर्याय, इंसे 

प्रकार ३ विपर्यायता उत्पन्न दोती है । उनमें से पहले कारण विपर्याय को 

चतलाते हैं । 

वहाँ पर समस्त वल्तु अनादि निधन रूप ही हैं। उसका कर्त्ता ईंख़र 

ही को भानना यह मिथ्योपना है । अथबा अजीव से जीव की उत्पत्ति 

मानना वह कारण विपर्याय है । 

भेदामेंद विपर्याय को निम्न प्रकार बतलाते हैं:-- 

जो समस्त वस्तु के कार्य से कारण भिन्न ही है, अथवा अभिन्न ही हैं 

इस प्रकार वल्तु के स्वभाव में भेदाभंद को कल्पना करना वह भेद विप- 

यय हे । 

स्वरुप विपर्याय--जो समस्त पुदुगल द्रव्य में स्पश, रस, गन््ध, 
चर्ण, यह चार गुण वतछाये दं--उसमें से पृथ्वी तथा वनस्पति में चार 

गुण हैं । पुनः जल में एक गन्ध के विना स्पश रस वर्ण इस प्रकार के 

तीन वर्ण हैं । अपम्नि में रस के विना-स्पद--गन्ध इस श्रकार दो ग्रुण 

पाये हैँ । वायु में एक स्पर्श गुण को वतछाया है । इत्यादिक पस्तु के स्वरूप 

को विप्रीति रूप मानना जो हैँ वह स्वरूप विपर्याय है। इन सबका. मुछ 

कारण एक मिथ्यात्व कर्म का उदय है ऐसा सममना चाहिये। इसलिये 

मिथ्यादुष्टि जीव को वाह्य घट पट आदि वस्तु का भी यथार्थ श्रद्धान नहीं 



[ १$८ । 

दोते हैं--इस प्रकार जेन सिद्धान्त में मिथ्यादुष्टि जीवका स्वरूप बतलाया' 

8! 

भावार्थ--मिथ्यात्त कम के उदय से जीव को यथार्थ तत्वाथ का 

श्रद्धान नहीं होता हैं । वहां अतत्व को तत्ल मानकर सत्याथ देव आगम 

पदाथे - इन तीनकोी न मानना-- भर्थात्.इन तीनपर श्रद्धान न करना कुदेव 

में देव दद्धि करना--कुसुरू में गुरू की धुद्धि करना कि आगम में सु आगमः 

की बुद्धि करना--अर्थात असत्यार्थ देव गुरू, तथा शास्त्र में सत्यार्थ देव, 
गुरुका शास्त्रका कल्पना करना। देह्ादि पर द्रव्य में ही अपनी भात्मा मानना 

या जाति, कुछ, रूप इत्यादि अपनी आत्मा जात्म बद्धिकी कत्पना करना 

इस 'प्रकार के मिथ्यात्व कर्म के उदय का अनुभव करने वाले जीव विपरीत 

श्रद्धानी होते है । ऐसे जीव को भनेकान्त धर्म नहीं रुचता हे । क्योंकि वहः 

पर वस्तुर्में भहंकांर ममकार आदि सहित होने के कारण उनको यथार्थ धर्म 

में रुचि नहीं रहता हे-- जिस प्रकार पित्त ज्बर के धारक पुरूप को मधुर 
रस जिसप्रकार कडवा प्रतीत होता है उसीप्रकार मिथ्यादुष्टि पुरुषकी जिन 

धम नहीं रुचता हे-- कदाचित् वह जीव धर्म का श्रवण भी करे तो भी. 

वह पित्त ज्वर वाले जीव दूध को पीकर बादमें उल्टी कर देता हं--यथा जसे 

सपे को दूध पिलाने से वह जहर को उगल देता है. उसी प्रकार मिथ्या- 

दृष्टि जीव धर्म का श्रवण करने पर भी वह अधर्स को ही उगलता है । 
तथा उस घर्मायतन से अत्यन्त बेर करता है। इस श्रकार मिथ्यादृष्टि जीव 
का लक्षण हे । इसलिये इस मिथ्यागुण स्थान का काल भनन्त है. अथवा 

इसका काल अनादि सान््त भी हे। तथा सादि सान््त भी है। इस प्रकार 

सिथ्यां गुण रधान का स्वरूप जानना । 

आगे सासादन गुण स्थानका स्वरुप बतलाते हैं । 



नशा न्ाॉहर ढ़ [ ) 

इस गुणस्थानमें प्रथम सम्यक्त्व के काल में जघन्य एक समय उत्कृष्ट 

<& आधचपली शेप रहने पर भनन्तानुबन्धी ८ कपायों में से कोई एक का 

उदय दोने से वह सम्यत्तंव नप्ट हो, उस जीवकी सासादन गुण स्थान वाला 

कहते हैं । इसी प्रकार महाधवल्ल सिद्धान्त कपाय प्रासत में यति वृपमाचाय 
ने मी कहा है कि-- 

जो हिलीयोपशम सम्यद्त के काल में भी सासादन गुण स्थान की 

प्राप्ति होती है । बहां मिथ्यासे छूटकर चौथे से छेकर सात गुण स्थान में 

जो उपशम सम्यक्तल होता है वह तो प्रथमापशमक सम्यक्ल है । पुनः 

डपशम श्रेणीमें पहिले क्षायोपशमिक्र सम्यक्त्त छूटकर वहां पुनः जो उपशम 

सम्यक्ल हो वह छ्वितीयोपशमसम्यक्ल है । इस प्रड्मार द्ितीयोपशमसम्यक्त्व 

मे किसी जीवको किसी एक अनन्तानुवन्धी कपायका उदय हो जाय तो चह 

जीव सम्यक्त्व रूपी पवेत के शिखरसे गिरकर भिथ्यात्व रूपी भूमि के 

सन्मुख हुआ उस जीवक्ी जितना अन्तराछ में एक समय भादि है आवली 

तक जो काल लगे वद जीव सासादन नाम गुण स्थान वाला कहलाता है। 

इसलिये द्वितीयोपशमक सम्यक्ल में मी सासादन गुण स्थोन की प्राप्ति 

छहे--इस प्रकार समकना चाहिये । 

भावार्थ--अनादि वथा सादि मिथ्यादुष्टि जीवके सात श्रकृति का 

सर्वथा उपशम होने से जो सम्यक्त होता है उसको प्रथमोपशम सम्यक्त्व 

कहते हैं, इसका काल अन्तर मुह,त प्रमाण का है। तथा जो वेदक सम्य- 

क्त्व से चढ़ने में फिर उपशम सम्यकक््ल हो। उसकी हवितीयोपशमक सम्य- 

क्त्व कहते हैं । इसका काछ भी अन्तरमुहूते ही है। उन दोनों उपशम 

सम्यक्त्व में जघन्य से एक समय और उत्कृष्ट से ६ आवली अ्रमाणकाल जब 

बाकी रह जाय, तो अनन्वाहुवन्धी कपाय की 'चीकड़ी जो क्रोध, मान, 
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साया, लोम, इन चार कषाय में से कोई एक कषाय का उदय होनेसे 

सम्यक्त्व की विराधना होती है । जब तक वह जीव मिथ्यात्व को प्राप्त 

नहीं हुआ तब तक उसको सासादन सम्यरदुष्टि कहते हैं क्योंकि भनन्ता- 

नुबन्धी का उदय होते ही सम्यक्त्व नहीं रहता है तथा मिथ्यात्व के उदय 
के बिना मिथ्यात्र कहा नहीं जाता है'। जिस प्रकार पेड़से फल टूटकर भूमि 

पर न पड़ा हो तो थहां च॒क्ष भूमि के सम्बन्ध से रहित जो फछ अन्तराल 

में स्थित है उसी तरद्द जो जीव सम्यक्त्व रूप पवेव से छूटकर नीचे 

मिथ्यात्व रूप भूमि में प्राप्त नहीं हुआ है तथा उन दोनों के बीच में 

जघन्य एक समय उत्कृष्ट एक भआावलो काल प्रमाण सासादन गुण स्थान 

नहीं होतो है अथवा थमोपशम सम्यक्तत की जो काल बतलाया है वह 

अन्वरमुहते के पीछे नियम से छूट जाता है। क्योंकि वहाँ मिथ्यात्र कर्म 

का उदय आ जाय तो वह उपशम सम्यक्त को छोड़कर मिथ्यात्व गुण 

स्थान को प्राप्त होतो है तथा जो वहाँ अनन्तानुबन्धी की चौकड़ी में से 

कोई एक कषाय का उदय हो जाय तो वह जीव सासादन गुणत्थान को 

प्राप्त होवा है । तथा जो वहाँ सम्यक्त्व मिथ्यात्व नाम की प्रकृति का 

उदय हो जाय तो वह जीव मिश्र गुण स्थानी होगा । था वह जीव उपशम 

सम्यक्त्व से छूठकर ,वेदक सम्यरदुष्टि होगा । इसलिये उपशम सम्यक्त 

का काल अन्तरमुहते परे अधिक नहीं है । 

इस प्रकार उपशम सम्यक्तल की विराधना करके सासादन गुण स्थान 

को प्राप्त होता है । 

तात्पये यह है' किष--जिस उपशम समादष्टि जीव के अनन्तानुबन्धी 

कष/य का उदय होता है वद्द जीव बीच के काल में सासादन गुण स्थान 

वाला होता हे। पुनः अनन्तालुबन्धी कषाय के बिना अन्य प्रकृति का उदय 
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दोता हं। ता वह जीव बीच के काल में सासादन गुण स्थान वाला नहीं 

दोता है । इसलिये वहां पहले मिथ्यात्व आदि की प्रकृति का उदय आजाये 

तो ऐसा दी होता है । उससे वह सासादन नाम नहीं पाता है। इसप्रकार 

मिथ्यात्व के विना अन्य और अनन्तानुवन्धी कपाय की चौकड़ी के उह्दे द्यः 

से ही सासादन गुण स्थान होता है । यहाँ सम्यकत्व की विराधना से 

सहित जीव का परिणाम होता हैं। इसलिये इसका सासादुन सम्यरदुप्टि. 
नाम पड़ा है। क्योंकि इसका जघन्य एक समय उत्कृष्ट छह आवली. 

प्रमाण काल ढू तत्पएचातू यह नियम से मिथ्यादुष्टि होता है--इस प्रकार 
सासादन ग्रुण स्थान का वर्णन किया हे । 

आगे मिथ्यात्व गुण स्थानका वर्णन करते हैं-- 

इस गुण स्थान में मोहनीय कर्म के भेद् में जात्यान्तर अर्थात भिन्न- 

भिन्न जाति के भेंद् को लेकर जो सब घाति कार्य रूप ऐसी सम्यक्त नाम 

की प्रकृति कही है। इसके उदय से जीब के मिथ्यात प्रकृति के उदय के 
समान केवल मिथ्यापरिणाम भी नदीीं तथा सम्यक्सख प्रकृति का उदय भी 

नदी हो इसलिये सम्यक्त्व तथा मिथ्यात्व यह दोनों मिले हुये तथा एक 

तीसरे द्वी जातिके भिन्न परिणाम हो उसको मिश्र परिणाम कद्ठते हैं लिस 

प्रकार दृद्दी गुड़ मिलने से जो प्रकृति होती हे उसी प्रकार मिथ्यागुण स्थान 

का स्वरूप जानना | 

इस प्रकार गोम्मट सार में भी कहा है कि+-- 

सम्मामिच्छुदयेण य जतंतरसव्वधादिकज्जेण 

णयसम्म॑ मिच्छं यिय सम्मिस्सों होदि परिणामों ॥२१॥ 

सम्यग्मिथ यात्वोदयेन च जात्यन्तरसवेंघातिकायंण 

नच सम्यकतृवं मिथ यात्वमपि च सम्मिश्रो भवति परिणाम: ॥ 
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अर्थ--जिसक्ा प्रतिपक्षी भात्माके के गुण को सर्वथा घातने का 

कार्य दूसरी सर्व घाति प्रकृतियों से विछक्षण जाति का है उस जात्यन्तर 

स्व घाति सम्यग्सिथ्यात्त प्रकृतिकि उदय से केवर सम्यक्त रूप या 

मियात्व रूप परिणाम न होकेर जो मिश्र रूप परिणाम दोता है उसको 

तीसरा गुण स्थान कहते हैं । शंकः--यह तीसरा शुण स्थान 

वन नहीं सकता, क्योंकि मिश्र रूप परिणाम ही नहीं हो सकते । 

यदि विरुद्ध दो प्रकार के परिणाम एक हो भात्मा भौर एक ही काल में 

साने जाय तो शीत उपष्ण की तरह परस्पर सदावस्थान लक्ष्य विरोध दोष 

आवेया । यदि क्रम से दोनों परिणमों को उत्पत्ति मानी जये तो मिश्र रूप 

तीसरा गुण स्थान नहीं बन सकता । समाधानः--थद्द शंका ठीक नहीं है 

क्योंकि मित्रामित्रन्याय से एक काल,और एक ही आत्मा में ही मिश्र रूप 

परिणम हो सकते हैं । 

भावार्थ--जिस प्रक्कार देवदत्त नामक किसी पुरुष में यश्ञदत्त की 

अपेक्षा मित्रपना और चेत की अपेक्षा अमिन्नपना ये दोनों धर्म एक ही 
काल में रहते हैँ । भौर उनमें कोई विरोध नहीं । उसी प्रकार सर्वेज्ञ निखू 

पित पदार्थ के स्वरुप को श्रद्धोन की अपेक्षा समीचीनता और सर्वेज्ञामास- 
कथित अत श्रद्धान की जपेक्षा मिथ्यापना ये दोनों ही धर्म एक काल 

भौर एक आत्मा में ही घटित दो सकते हैं इससे कोई भी विरोध 

नहीं है । 

उक्त अश्र को दृष्टान्त द्वारां स्पष्ट करते है--- 

दहिगुडमिव वामिस्सं पुहभावं णेव कारिन्दु सक्के॑ | 
एवं मिस्प्य सावो सम्मामिच्छोत्तिणादव्वोी ॥२२। 

'अथ --जिस प्रकार दही गुड़ को परस्पर इस प्रकार मिलाने से कि 
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फिर उन दोनां को पथ प्रथक नहीं कर सके उस द्रव्य के प्रत्येक परवाणु 
करा रस मिश्र स्प ( खट्ट़ा मिठा मिछा हुआ ) डोता है। उसी अकार 
प्रिश्व परिणामों में मी एक ही काल में सम्यक्त्त भौर मिथ्यात्त परिणाम 

रहते हँ ऐसा सममना चहिये;-- 

इस गुण स्थान मैं होने वाली विशेपता को दिखाते हैं-- 
सी सजम ण गिण्हृदि देसजमं वा ण वंत्रदे आउ | 

सम्म॑ वा मिच्छ वा पंडिवज्जिय मरदि णियमेण ॥२३| 

अथ-तुत्तीय गुण स्थानवर्ती जीब्र सकछ संयम या देश संसय को 
प्रहण नहों करता और न इस गुण स्थान में आयु कर्म का वन्ध ही होता 
हू। तथा इस ग्रुण स्थान बाछा जीव यदि मरण करता है तो नियम से 
सम्यक्ल था मिथ्यात्र परिणामों को प्राप्त करके दी मरण करता है, किन्तु 
ट्रस गुण स्थान में मरण नहीं होता है । 

उक्त अथ को और भी स्पष्ट करते हैं--- 

सम्मतमिच्छपरिणामैसु जहिं आउमगं पुरा छ वद्धा | 

तहिं मरणं मरणंततसमुग्धांदों वियण मिस्समिम ॥२४| 

तनोय गुण स्थानवर्ती जीवने तृतीय ग्रुण स्थान को श्राप्त करने से 

'पह़ले सम्यक्त्य या मिथ्यात्व रूप परिणामों में से जिस जाति के परिणाम 

काल में आयु क्मका वनन््ध किया हो उसी तरद के परिणामों के होने पर 
ही उसका मरण द्ोता है. । किन्ठु मिश्र गुण स्थान में उसका मरण नहीं 

होता । भौर न इस गुण स्थान में मारणान्तिक समुद्धात ही होता है । 

अब आगे चीशे असंयत सम्यगू दृष्टि गुण स्थान को कहते हैं-- 

जो दर्शन मोहनीय कर्म के भेंद् रुप मिथ्यात्व सम्यक्ल मिथ्यात्त, 

सम्यग प्रकृति इस प्रकार ये तीन तथा भनन्ताबुबन्धी के कोश, मान, 

माया, छोम, ये चार मिछाकर सात भ्रकृति के क्षय होने से दसरा क्षायिक 

९८ 
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सम्यक्त् द्ोता है | पुनः जहाँ अनन्तानुवन्धी कषायकी चार चोकड़ी तथा' 

दशन मोहनीयकी ब्रिक्रमें एक मिथ्याल, एक सम्यक्त्व मिथ्यात्व, इसप्रकार 

इन छः प्रकृति का अभाव रूप क्षय होने से तथा इन्द्दी ६ प्रकृतिका वहां, 

सत्ता रूप उपशम होता है । इस प्रकार के तीनों सम्यक्त्व सहित जीव के. 

जो अप्रत्याख्यानावरणीय कपायके उदय से सयम रूप भाव नहीं होता है । 

अतः वह असंयत सम्यरूुप्टि कहलाता है । 
भ्ाव।थै-- जिसके अनन्तानुवन्धी कपाय के अमांव से सम्यग्द्शोन की 

प्राप्ति हो परन्तु दूसरे अप्रत्याड्यानवरणीय क्रोध, मान, माया, लोस, 

इन चार कषायों की चौकड़ी में से कोई एक का उदय होने से संयम रूप. 

भाव नहीं होता है । इसलिये वह भसंयतत सम्यग्दप्टि कइलाता है । 

अथवा जो सम्थरृष्टि जीव जब्त से रहित हो बह असंयत सम्यरदृष्टि. 

है । अथवा यहां जसे क्षयोपशम सम्यक्त में चछ मछ अयाढ़ रूप जो दोप,. 

है उसी तरह उपशम तथा क्षायिक सम्यक्त्व में वह दोष नहीं लगता हे । 

इसलिये उनमें सम्यक्त्र कर्म के उदय के अभाव से दोप लेश मात्र भी नहीं 

है। ये दोनों सम्यक्त् निर्मल होने से गाढ़ रूप दुढ़ हैँ । इनके श्रद्धान में 
विकल्पना नहीं है । इसलिये इनमें चल मल अगाढ़ रूप दोष नहीं है--इस. 

प्रकार जाननों चाहिये। अथवा यहां तीसरे क्षायोपशमिक सम्यक््त्व में, 

इतनी ही विशेषता है क वहां पर जो जीव अरहन्त भगवान के 

द्वारा उपदेश किया हुआ जो प्रवचन या उनका उपदेश है अर्थात् आप्त 

भागमस पदाथ इन तीनों के प्रति याढ़ श्रद्धान करता है। उसको असयत्त 

सम्यर्दुष्टि कहते हैँ। पुनः उन आप्तादिक में असद्भाव अर्थात् अन्यथा 

रूप असत्यार्थ भी अपने विशेष ज्ञान के अमाव से केवल गुरू के निमित्त 

से जा गुरू ने कहा दे वह ही भरहन्त भगवान की भाज्ञा है इस प्रकार 
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की प्रकृति से जो अन्यथा श्रद्धान करता है वह जीव सम्यरदुष्टि वाला नहीं 
कहा जा सकता है । क्योंकि यह उसकी आशज्चा का उत्लघन नहीं करता है। 

भावार्थ--उस सम्यरदुप्टि जीव के सत्याथ देव आगम युरूका श्रद्धान 

भादि तो जरूर द्ोता दवै पर उसको विशेप ज्ञान नहीं है ऐसे गुरू के द्वारा 
भाप्तादिक के स्वछूप को जिसने अन्यथों ग्रहण किया है। उसे इस भ्रकार 

ही जाने की जो में करता हूँ यही भगवान ने कहा है. यही उनकी आज्ञा 
हैं | इस प्रकार मान कर जो असत्यार्थ श्रद्धान किया है तो भी उसके 

सम्यग्टुप्टि पन का अभाव नहीं है । क्योंकि इसने अरइन्त भगवान का 
कहा हुआ ऐसा द्वी वचन हैं ऐमा जानकर--प्रतीत किया हैं---इस कारण 

वह सम्यरदुष्टि है । इस प्रकार वह असत्याय श्रद्धान को अहण करता हुआ 

भी आज्ञा सम्यरदुष्टि जीव कद्दा जाता है। वह जिस काल में कोई मद्दान 

ज्ञानी मुछ् का समागम होने के बाद पहले बताया गया श्रद्धान रूप अस- 

त्यार्थ रूप मूठा श्रद्धान जो हैं उसको हटाने के लिये जो सत्याथ सच्चा 
स्वरूप है वह गणधर आदिके रचा हुया सन्न है, उस सृत्रऊ्लो उसको दिखाते 

हँ--तथा दिखाकर उनसे कहते हैं कि तुमने जो श्रद्धान किया है वह भग- 

वान के आगम से विपरीत दै-- भौर वह असत्य है । पर तुमने उसको 

सच्चा समम्का है । इस प्रकार समम्काने पर भी अगर चह न माने तथा 

वहां अपने झूठे श्रद्धान पर जिद॒द करके अभिमान से अपनी ही वात पर 

अटल रहे तथा सचाई पर श्रद्धान न करे और अपने मन में इस प्रकार 

विचार करे कि मुझे समस्त जगत पण्डित कहता है--में ठीक पथ पर हूं-- 

और ये जो कहते हे ठीक नहीं है इस अकार का अभिमान करता है। ओर 

कइता है कि इस वस्तु के स्वरूप को इसी प्रकार इजारों मलुप्योके सामने 

मेंने कहा है अब इसको में कठा किस अकार सानू--तथा इसको इससे 
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विपरीत श्रद्धान करूं तो मेरा पण्डितपना न रहेगा । वह अपने चचन के 

पक्षपात से अपने माने हुए वस्तु के स्वरूप के श्रद्धान को न छोड़ता है । 

इसी प्रकार मानने चाला वह जींव उसी कालसे लेकर मिथ्यादुष्टि कहलाता 

है। क्योंकि सूत्रका ध्रद्धान तथा भगवान की जाज्ञा का उल्लंघन भ्रसिद्ध 

है---इस करण वह जीव मिश्यादुष्टि है + अथवा जो जीव समस्त जिन- 

वाणी का तो यथाथ श्रेद्धान करता है परन्तु कहीं कपाय के वशीभृत होकर 

अपनी यान बड़ाई के पोपण के लिये एक अक्षर भी व्सछु के स्वरूप से 

अन्यथा बवलाता है -- तो उस जीव को मिथ्यादुष्टि समझना चाहिये | 

क्योंकि यह भी सगवान की भाज्ञा का उल्लंघन करता है -- इसलिये उसको 

सी मिथ्यादुष्टि समझना चाहिये । 

भावार्थ-- जो जीव अपने अत्प ज्ञान से भगवान की आज्ञा के भजु- 

सार वस्तु के स्वरूप को अन्यथा भी अहण करे तो उसके सम्यक्त्व में 

कोई दोप नहीं है । तथा जिस जीव को समस्त जिनवाणी की यथार्थ 

जानकारी भी है परन्तु फिर भी उसमें कपाय के निमित्त एक अक्षर भी 

अन्यथा रुप कह दे तो वह जीव भी मिथ्यादृष्टि समझने योग्य है---इस 

प्रकार भगवान का यद्द वचन है । 

इसलिये समगवान की आज्ञा को मानना योग्य है । इसी से जीव को 

सम्यर्दर्गन की भ्राप्ति होती है | पुन जो जीव इन्द्रियाँ के विषय से तो 

विरत नहीं हैे--बल्कि सहित हँ--पुनः वह त्रस स्थावर जीव की हिंसा 

से भी विरत नहीं है और जिन मगवानके द्वारा कह्दा हुओ जो प्रवचन 

अर्थात् भाप्तागम पदार्थ जो-कहा हुआ है इन तीनों का श्रद्धान करता है, 
वह जीव अतिरत सम्यस्द॒ष्टि कछाता है 4 इसलिये उसको असंयत सम्य- 

श्टृष्टि कहते हैं। यहाँ पर कोई इस प्रकार समम्केगा कि विषय में- तो यह 
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अविरत पना है इसलिये पद्द विपयानुरागी बहुत होगा--परन्तु ऐसा 

नहों है। क्योंकि प्रशमसंवेग आदि सम्यक्त्व गुण उनके उम्द्र मौजूद है--.- 

इसलिये बह विपयों से विरक्त हे--तथा हिंसा में अविरत है--इसलिये 
इनके परिणामों में निदयी पना नहीं है। तथा वह हमेशा हिंसा को 
पाप रुप भ्रद्धान करता है--वह दया भाव से युक्त भी है। तात्पये 
यह है. कि-- 

अविरत सम्यग्दप्टि जीव को चारित्र मोहनीय कर्मके उदय से यद्यपि 

विषय का त्याग तो नहीं है. परन्तु अप्रत्याख्यान कपाय के उदय से तरस 

स्थापर जीव की हिंसा का त्याग नहीं है। जिनेन्द्र भगवान के वचन पर 

भ्रद्धान रखने से अति राग रूप को प्रवृत्ति नहीं होती--जिस श्रकार 

जलमें कमछ--भलिप्त रहता है, उसी तरद्द अविरत सम्यरदप्टि जीव भी 

विपय को उसके समान समम्कता है । अर्थात उससे अति विरक्त रहता है- 

नथा प्रयोजन के बिना त्रस स्थावर जीचकी इिंसा नहीं करता है--चह 

टिंसा को महान पाप सममला है--तथा हमेशा दया भाव से पूरित रहता 

है। इसी प्रकार अप्ट पाहुई में मी कहा है कि-- 
जो सम्यग्दप्टि जीव है वह :मिथ्यात्व अन्याय, अभक्ष्य, भक्षण इन 

कार्योकों नहीं करता है। इसलिये उसमे मिशथ्यांत्व से विपरीत साक्षात॒ 

सम्यक्त्व प्रतिपक्षी ऐहै। तथामाँस आदि 'अमक्ष्य, भक्षण नहीं करता 

है। तथा अन्याय तथा पापके वनन््धन रूप सप्त व्यसन आदि का भी वह 

सेवन नहीं करता है| परन्तु इसके अन्द्र अनन्तानुबन्धी कपाय कौ भ्रवृत्ति 

होती है । पुनः अनन्तानुबन्धी फपराय का उदय जो हे--वह मिथ्यात्व 

के आश्रय से प्रवुत्त है । इसलिये सम्यर्दप्टि जीव के . यह तीन कार्य नहीं 

होते हैं-- कहने का तात्प्य यह है कि सम्यग्दप्टि जीव इस प्रकार के कार्य 
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नहीं करता है | अगर कदाचित् इस जीव की अन्य व्यसन आदि कार्यो्मे 

प्रवृत्ति लग भी जाये तो पहुंजीव,उसी समय से 'मिथ्यादृष्टि होना है। 
जिस जीव के बाह्य माँसादि अभक्ष्य बध्चुका भक्षण करना तथा सप्त व्यसन 

कासिवन करना--अन्य कुदेव आादिको मौनना होता है--वह जीव धर्म 

की ग्रहण करने का पात्र नहीं है। इस प्रकार के जीवको सम्यरदर्शन 

की प्राप्ति किस प्रकार हों सकती है। इसलिये अविरत सम्यर्हष्टि 

जीवके भी +मिथ्यात्व (अन्याय अभक्ष्य भक्षण यह तीन काय नहीं होते 

हैं परन्तु चारिन्र मोहनीय कर्म के उदयसे इसके त्याग रूप संयम 

भाषना की प्राप्ति नहीं होती है। इसलिये इसको अविरत सम्यग्दष्टि कद्ा 

है । अविरत-सम्यर्दष्टि-इन दोनों शब्दों रूप जानना कि वहाँ भविरत 
दब्द का अहण जो किया है बह तो अन्त दीपक के समान है । जिस 

प्रकार किसी मन्दिर के भन्तमें घरा हुआ दीपक पिछले स्व पदार्थ को 

प्रकाश करता है---उसी प्रकार यहां पर भीं अविरत शब्द जो है वह 

मिथ्यादृष्टि आदि चार गुण स्थान में अविरतपनेकों प्रकाशमान करता 

है एवं उसकी पहचान कराता है। तथा यहां पर सम्यक् छाब्द को णो 
अहण किया है वह इस प्रकार यहाँ भविरत तथा सम्यरहृष्टि शब्द का 

स्वरूप जानना चाहिये । 

भावाथ--यहाँ अविरत कहनेसे नीचे के समस्त गुण स्थान अविरन 
रूप ही जानना चाहिये | अथवा सम्यक्त्व कहने से इससे ऊपर के समस्त 

गुण स्थान वर्ती सम्यरदष्टि ही समझनों चाहिये। अर्थात वे मिथ्या- 

दष्टि नहीं है। इस प्रकार अविरत-एवं सम्यरदुष्टि शब्दकों सिन्न- 
सिन्न रूपसे समझाया है । इसलिये पिरति से रहित तीनों सम्यक्तों में 
से कोई एक सम्यग्दर्शनधारी इस प्रकार के चौथे गुण स्थान में रहता हुआ 
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'अविरनत सम्यरदुष्टि जीव जो है वह चारों गतियों में अर्थात समस्त तीन 
लोक में पूजनीय है । क्योंकि सम्यर्दर्शन-ज्ञान-चारित्र-इस प्रकार भात्मा 

का परिणाम जो बतलाया है--उसमें एक सम्यक्तल ही मुणएय कारण है । 

'इसलिये सम्यग्दूष्टि जीब नरक में सी पूजनीय है । सम्परद््शन रहित इन्द्र 

भी हो तो अपूज्य है। अथना सम्यरदुष्टि जीव के दवरीर में कोढ़ की वेदना 

सह्दित वाह्य भशुभ कमके उदय से वह भीख सी मांग कर उदर भरे तो 

चह भी चक्रवर्ती से अधिक सुखी है। क्योंकि यहाँ अन्तरंग में अपने 

निज अनुभत्र रूप रसमें लीन है इसलिये सबसे सुखी सम्यरुप्टि जीव ही 
है। मिथ्यात्व सहित चक्रवर्ती जीव सुखी कदापि नहीं हो सकता है । 

भावाथें--सम्यरदर्दन से रहित जीव तो मसतके समान है. तथा 
सम्यरदर्शन सहित जीव इन्द्र के समान है। क्योंकि सम्यरुप्टि जीच 
थोड़े कालमें ही सम्यक्त्व के प्रभाव से चतु गति संचार का नाश फरके 

मोक्ष जायगा तथा मिथ्यादुष्टि जीव मिथ्वात्रके उदय से संसारमें अनन्त- 

काल तक भ्रमण करेगा। इसलिये सम्यरदुप्टि जीव समस्त तीन छोकमें 

'पूजनीय है । सम्यर्दर्शन कौ महिमा अगाध है । इसकी महिमा के बारेमें 

श्री समन्तसद्र आचार्य ने रल्करण्ड श्रावकाचार में भी कहा है कि -- 

न सम्यक्त्व सम॑ किंचित्त्रेकाल्ये त्रिजगत्यपि 
श्रेयोश्रेयशच मिथ्यात्व सम॑ नान्यत्तनूमृताम् ॥ ३४ ॥ 
प्राणियों के लिये सम्यग्दर्शन जेसा तीन काल तोन लोकमें और कोई 

कल्याणकारी नहीं है | तथा मिथ्यात्र जेसा अपकार करने वालो तीन 

छोक में और तीन कालमें कोई मी द्रव्य चेतन या अचेतन न हुआ, न 

है भौर न होगा | इसका भावोथ इस प्रकार है कि संसार के समस्त दुःखों 

को मेटने चाछा और परम आत्म कत्याणकर्त्ता एक सम्यक्ल दी है। 

9९ ] 
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इसलिये सदेव इसके उपाजन का डह्यम करना ही योग्य है । इस प्रकार 

और सी इुन्दकुन्दाचाय ने अपने भावपोहुड़ में कहा है कि-- 

जो जीव सम्यर्दर्शन से रहित है, चह मनुष्य चलता फिरता हुआ 

भी सतक के समान है । जिस प्रकार लोकमे कोई पुरुष जब जीव रहित 

होता है वव॑ उसको सभी लोग गम्रतक हारीर वाला कहते हैँ । इसी प्रकार 

जो जीव सम्यरदर्शन से रहित हे वह भी चूतक के समान ही समम्कना 

चाहिये । क्योंकि सतक जीव तो नाम रहित तथा वस्तु से रहित है । 

इसलिये उसको ग्रतक कहते हैं । इस कारण मिथ्यादुष्ठि जीव मो सम्य- 

वरदान रूप सार वस्तु से रहित होने से उनको भी मस्तक के समान कह्दा 

हैं| सतह जीव लोकमें अपूज्य है--अपूज्यकों जला दिया जाता हैं या 

प्रथ्वी में गा दिया जाता है । तथा दर्शन रहित जीव चलते ;फिरते भी 

सुर के समान हे--वह लोकमें मरे के समान है । इस प्रकार सम्यरद्र्शन 

को महिमा फो बतलाया है इसका तात्पय यह है कि-- 
च्प 

सम्यरदर्शन के विना जीव झतक के समान हैं अथवा एक निश्चय 

दूसरा व्यवद्दार इस प्रकार दो प्रकार मोक्ष मार्ग बवाछाया हैँ। उसमें एक 

सम्यक्त्व ही प्रधान हैं। इसका भावार्थ यह है कि-- 

जितनी व्यच्॒हार धम की अवृत्ति है उससे भी अधिकता सम्यर्दर्शन 

में हैं। इसलिये सम्यग्दगन के बिना सव व्यवद्वार संसार के लिये 

कारण हैं। वह मोक्षका कारण नहीं हे। इसलिये यहां जञास्त्र में 

सम्यस्दर्शन को प्रधानता दी है । वह सम्यररल स्व ग्रुण रूप रत्नों का- 

सार है । तथा उत्तव है । अथवा सम्यन्दर्शन मोक्ष रूपी मन्दिर में चढ़नेकी 

पहिली सीढ़ी है--ऐसा दौलतराम जी ने कहा भी है कि-- 
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तीन लोक तिहुकाल माहिं नहीं, दशन सो सुख़कारों 
सकल धर्म को मूल यही इस,-बिन करनी दुखकारी |! 
मोक्ष महल की प्रथम सीड़ी, या बिन ज्ञान चरित्रा। 
सम्यक्ता न लहे, सो दर्शन, धांरों मब्य पवित्रा ॥ 

दौल समझ सुन चेत सयाने, काल वृथा मत खोबे । 
यह नर॒भव फिर मिलन कठिन हैं, जो सम्यक नहीं होवे ।२७ 

सावा4-- इस व्यवहार धर्म में यहां एक गृहस्थ धर्म है--- एक मृहस्थ 

धर्म में दान पुजा आदि, तथा मुनि धर्ममें वृत, मदह्ावत, तप, झीछ संयम 

आदि रूप छुद्ध क्रियाओं को कहा है--यह सब एक सम्यरदर्शन के सार 

हैं । अथवा जिस भ्रकार मिथ्यात्वत रूप बीज से संसार रुप फल उत्पन्न 

होता है उसी तरह सम्यक्त्व रूपी बीज से भोक्ष फल की उत्पत्ति होती 

है । जिस प्रकार चतुगंति श्रमण रूप संसार के बीजका कारण मिथ्यात्व 
#--इसलिये मिथ्याल भावफो छोड़कर ज्ञानी जीवको सम्यर्दर्शन का ही 

अहण करना उचित हे--भन्य को नहीं । इससे सर्वे कार्य की सिद्धि दोती 

दे । इसलिये बिरत से रद्वित सम्यरदुष्टि जीव इन्द्र के समान, है । इस चौथे 

गुण स्थान में तीनों सम्यक्त्व सहित तथा विरत से रहित इस श्रकार के 

सम्यर्दृष्टि जीव जो है---इसका जघन्य तो अन्तरमुहूंत तथा उत्कृष्ट से 

३३ सागर से कुछ अधिक प्रमाण काल वतलाया हे---इस प्रकार चौथे 

असंयत संम्यस्दृष्टि गुण स्थान का वर्णन किया । अब आगे पाँचवे देश 
सयत ग्रुण स्थान का वणन करेगे -- 

इसमें अनन्तानुवन्धी की चार चौकड़ी तथा दूसरी अप्रत्याख्यान की 

चार चौकड़ी इस प्रकार ८ कपाय के उपशम से वथा तीसरी प्रत्याख्यान 

कपषाय की चौकड़ी में से देशधाति स्पर्दूक का उदय होने से तथा सब घाति 
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स्पधक का उदय का अभाव रूप होने से सकछ' संयम रूप भाव नहीं हे 

प्रन्तु उसमें कुछ देश संयम है । 

भावा4--जो सम्यकृदुष्टि जीव एक देझा रूप थोड़े वृत्त घारण 
करे तो उसको देश संयम तथों पांचवा ग्रुणस्थान चर्ती कहते हैं--यहाँ 

पर देश संयम जो हैं उससे तात्पय किचिंत मात्र से दे--इस कारण इसको 
देश संयम ऐसा कहा है । विरत पद् यहां पर है चह आदि दोपक के 
समान है, जिस प्रकार आदि में धरा हुआ दीपक आगे के समस्त पदार्थों 

को प्रकाशमान करता हे उसी तरह यहां पर भी पाँचवें शुण स्थान की 

आदि में विरत पद् का वणन जो हरि किया है वह ऊपर के समस्त 

गुण स्थान को प्रकाश करते हें । 

इसका सार यद हे कि विरत शब्द् का अर्थ इसके ऊपर के समस्त 

गुणत्थान वर्ती सभी जीव संयमी हैँ, गर्थात् ऊपर के जितने गुणस्थानवर्ती 

जीव हैं वे समी विरति है। ऐसे थोतक करना है अथवा असंयत .सम्य- 
रुष्टि के हिंसा का त्याग तो हे परन्तु स्थावर जीव की हिंसा का त्याग 

नहीं है इसलिये वह देशवृती कहलाता हैं। तथा एक ही काल में तरस 
हिंसा से विरती तथा त्थावर हिंसा से अविरत हें इस कारण बिरताविरत 

कहते हैं | परन्तु प्रयोजन के बिना स्थावर जीव की हिंसा नहीं करते हैं । 

इस देश संयम नामके पांचवे गुण स्थान में दर्शन, विरत, सामायिक, 

ओपोध-उपवास, सचित् त्याग, राजि-भोजन त्याग त्रह्मचये, जारम्भ-त्याय, 

परिभ्रह् परिमाण, अनुमति-त्याग, उद्दिप्ट-त्यौग, इस प्रकार श्रावक वृत्त के 

ग्यारह स्थान हें । इनको ११ भ्रतिमा भी कहते हें। इसलिये 'स्योरह 

प्रतिमा के धारी समस्त जीव विरति श्रावक - कहलाते हैं। यहां 

'प्र जिस प्रकार जिनकी शक्ति हो उसके अनुकूल उस प्रतिमा को घारण 
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करते हैं । इसका जधन्य तो अन्नरमुद्दत और उत्ह्ृप्ट से अन्तमुद्दत 

सहित भाठ वर्थ कम एक कोड़ा कोड़ी पूर्व प्रमाण काल दे । इस श्रकार 

पाँचों गुण स्थान का निरुपण किया। 

आगे छठे प्रमत्त गुण स्थान के स्वरूप का वर्णन करते हैं-- 
इम गुण स्थान सें चार संज्लन कपाय तथा नव नो कपाय के उदय 

होनेते पुनः जहाँ अनन्तामुबन्धी अप्रत्यास्यान प्रत्याख्यान, यह तीन 

चौकड़ी के वारह कपराय का उदय न होनेसे और नव नो कपाय जो 

सकल संयम होता वह प्रमत्त संयत है। अथवा जिस संयमके विपयर्म 

प्रमाद हो वह प्रमत्त संयत है । 

भावा4्र--जो सम्यस्दृष्टि जीव श्रमाद सदित सकल संयम को धारण 

करे, उम जीव को प्रमत्त संयत नामक छंठे गुण स्थान बर्ती कहते हैं । यहां 

चौथा सज्वलन कपाय की चौकड़ी तथा ९ कपाय के देश घाति स्पद्ध क के 

सीम्र उदय से संयम भी तथा उस संयम में मलको उत्पन्न करने पाले ऐमे 

प्रमाद् भी उत्पन्न ढ्वोते हैं । इस कारण इसको प्रतत्त सयम कहते हैँ । अथचा 

यहां पर चार संज्यलन तथा नव्र नो कपाय कही हैं वद्द चारित्र के विरोधी 

है, परन्ठु उनमें सयम्र को मूल से नाश करने की शक्ति नहीं है। वहां 

यद्यपि इनका उदय भी विद्यमान है तथापि वे संयय का घात नहीं करते 

हैं--- क्योंकि वे एक ठेश घोति हँ--इसलिये इनके उदय में जोव के सकल 

संयम की श्राप्ति तो हैं परन्तु उसमें मछको छगराने वाले प्रमाद 

उत्पन्न होते हैं। इस कारण इस गुणस्थान को श्रमत संयत्त ऐसा 

कहा है । 
सार यह है कि चार संज्वकन तथा नत्र नौ कपांय के उदय से जीवको 

संयम भी होता है तथा उसमें से किनने प्रमाद् अपनेको जाननेमें भी आते 
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हैं। और कितने प्रमाद अपने को अनुभव गोचर भी नहीं है। उसने तो 

प्रत्यक्ष केवल ज्ञानी जान सकते हैं--इसलिये एक प्रत्यक्ष वक्तव्य तथा दूसरा 

अवक्तव्य ऐसे दो प्रकार प्रमाद के भेंद् हैँ। ये दोनों संयम रूप से धरतते 

हैँ। वह चारित्र मोहनीय कर्मकी क्षयोपशमके माहद्दात्म्य से सकलछ गुण तथा 

शील से संयुक्त मद्दात्रती दोते हैं । यहां देश संयम की अपेक्षा से इसको 

सकल संयम कहते हैं। परन्तु ऊपर के शुण स्थान की अपेक्षा से नहीं | 

क्योंकि ऊपर के गुण स्थानमें प्रमाद का अभाव है । इसलिये जो प्रमाद भी 

है तथा महात्रत भी है इसलिये वह देशसंयत्त गुण स्थानकी अपेक्षा चित्रल- 

रूप सकल संयमी भी कहलाता है । इस प्रकार गोम्मटसारमें भी इसी तंरह' 

निरूपण किया गया है । चित्र का अर्थ - चितकवरा अर्थात जिसमें 

किसी अन्य रंग का भी सद्भाव हो भर्थात छुठे ग्रुण स्थान वर्ती भुनि का 

आचरण कपाय युक्त होने से चित्ररू कहलाता है। जो भात्मा के 

निज स्ररूप को भुलावे तथा उसकी असावधानी करे वह प्रमाद है इस 
प्रकार सामान्य से तो प्रमाद एक ही है पुनः विशेष पने से वह्दी प्रमाद 

बविकथा, कपाय, पाँच इन्द्रिय, निद्रा स्नेह, इस प्रकार पांच प्रकार के हैं। 

वहाँ पर जो संयमी के विरुद्ध कथा हो वह विकथा प्रमाद पहलेकी है । जो 

संयम गुण को घात करे घह दूसरा प्रमाद है। संयम के विरोधी इन्द्रिय 

बिषय की प्रवुत्ि रूप व्यापार हो वह तीसरा प्रभाद है | जो निद्रा नाम के 

कर्म के उदय से अपने इष्ट पदार्थ के सामान्य अ्रह्ण को रोकने वाली ऐसी 

जड़ रूप आत्मा की भवस्था को प्रकट करे वह निद्रा नामका चौथा प्रमाद 

है। जो घोह्य पदार्थ में आत्मा के ममत्व रूप परिणाम हो वह स्नेह नाम 

का पांचवां प्रमाद है। इस प्रकार प्रमाद की पांच मूल जातियां हैं » इसके 

उत्तर भेंद १५ हैं । 
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प्रमाद के नाम -- 
१--स्त्री कथा २--सोजन कथा 

३-- चोर कथा ४-- राज कथा 

इस प्रकार की चार कथायें, तथा क्रोध, मान, माया, छौम, यह चार 
ऋपायें स्पर्श, रस गम्ध चक्षु, भ्रोन्न इस प्रकार की पांच इन्द्रियाँ हैं। पुनः 
निद्वा तथा स्नेह यह सब मिलकर प्रयाद के १५ मेंद होते हैं उनका क्रम 
इस प्रकार है । 

सब्वेपि पुव्वरंगा उबरिममंगेसु एक्कमेक्केसु । 
मेल॑तित्ति य कमसौ गुणिदे उप्पज्जदे संखा ॥ ३६ ॥ 
पूव के सब ही भंय आगे के प्रत्येक भंग में सिलते हैं इसलिये क्रम से 

गुणाकार करने पर संख्या उत्पन्न होती है । 

भावा्--पूर्व के विकथाओं के प्रमाण चार को आगे को कपायों के 
प्रमाण चार से गुणा करना चाद्दिये। क्योंकि प्रत्येक विकथा भ्रत्येक कपाय 

के साथ पाई जाती है इससे जो राशि उत्पन्न हो (जंसे १६) उसको पूर्व 
सममकर उसके आगे की इन्द्रियों के प्रमाण पाँच से गुणा करना चाहिये, 

क्योंकि प्रत्येक विकथा या कपाय प्रत्येक इन्द्रिय के साथ पाई जाती है। 
इसके अनुसार १६ को पाँच से गुणने पर «० प्रमादों की संख्या निकलवी 

है । निद्रा और प्रणय ये एक ही एक है इसलिये इनके साथ गुणा करने पर 

संख्या में दद्धि नहीं हो सकती । 

अब प्रस्तार क्रम को दिखाते हैं-- 
पढम' पमदपमाणं कमेण णिक्छिविय उवरिमाणं च। 
पिंड पडि एक्केक॑ गिक्खिते होदि पत्थारों ॥ ३७ ॥ 

प्रथम प्रभाद् के प्रमाण का विरलून कर क्रम से निक्षेपण करके उसके 
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एक एक रूप के प्रति भागे के पिण्ड रूप प्रमादक्के प्रमाण का निक्षेपण करने 

पर अस्तार होता है । 

भावाथे--प्रथम विकथा प्रमादका प्रमाण ४, उसका चिरलन कर 

क्रम से ११११ इस प्रकार निक्षेपण करना । इसके ऊपर कषाय प्रभाद के. 

प्रमाण चारको पत्येक एक के ऊपर (४४४४) हस पकार निक्षेपण करना । 
(११११) 

ऐसा करने से अन्तर परस्पर (कपाय को) जोड़ देने पर १६ होते हैँ ।इन 
१६ का भी पूर्व को तरह विरलन कर एक-एक करके १६ स्थान पर रखना 

तथा प्रत्येक्र एक के ऊपर भागे के इन्द्रिय प्रमाद् का प्रमाण पांच पांच 

रखना । ऐसा करनेसे पूर्व की तरह परस्पर जोड़ने पर ८० प्रमाद द्वोते हैँ । 

इसको प्रस्तार कददते हैँ । इससे यह मालूम हो जाता है कि पूर्व के समस्त 

प्रमाद, भागे के प्रमाद के अत्येक भेदके साथ पाये जाते हैं । 

प्रस्तार का दूसरा क्रम वतलाते हैं-- 
णिक्खितु विदियमेत्तं पडम' तस्सुवरि बिदियमैक्केक्कं । 

पिंडि पडि णिक्खेओ एवं सब्वत्थ कायव्वो ॥ ३८॥ 

दूसरे प्रमाद् का जितना प्रमाण हे उतने जगह पर प्रथम प्रमाद के 

पिण्ड को रखकर उसके ऊपर एक पिण्ड प्रति आगे के प्रमादों भें से एक 

एक का निक्षेपषण करना, और आगे भी सर्वेन्न इसी श्रकार करना । 

भावाथ --दूसरे कषाय प्रमाद का प्रमाण चार है- इस कारण चार 

स्थान पर अथम विकथा प्रभाद के पिण्ड का स्थापन करके उसके ऊपर 

' ( ११११ ) 
पिण्ड पिण्डके श्रति एक एक कपाय का ( ४४४४ ) स्थापन करना। इनको 
परस्पर जोड़ने से १६ होते हैं। इन १६ को प्रथम समझ कर, इनसे 
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आगे के इन्द्रिय प्रमाद् का प्रमाण पाँच है इस कारण 5६ के पिण्ड को 

पाँच स्थान पर रखकर पीछि प्रत्येक पिण्ड पर क्रम से इन्द्रिय का स्था- 

( १ ॥ १ १) 

पन करना (१६ १६ १६ १६ ) इन १६ को इन्द्रिय प्रमाद- 

के प्रमाण पांच से गुणा करने पर या पाँच स्थान पर रखे हुये १६ को 
परस्पर जोड़ने से अ्रमोदों को सख्या ८२ निकलती | 

प्रथम प्रस्तार की अपेक्षा अक्ष परिवंतन को कद्दते हँ--(अक्ष” परि- 

परिवतेन को मतलव यह हैं कि - एक स्थान को छोड़कर दूसरे स्थान पर 

जाने को अक्ष परिवर्तन कहते हैँ ) 

तदियक्खो अंतगदो आदिगदे संकमेदि विदियक्री । 

दोण्णिवि गंतृणंतं आदिगदे सकमेदि पढमक्ख़ों ॥ ३९॥ 

प्रमाद का तुतरीय स्थान अन्त को प्राप्त होकर जब फिर से थादि. 

स्थान को ग्राप्त हो जाये तब प्रमाद का दसरा स्थान सी बदल जाता है । 

इसी प्रकार जब दूसरा स्थान भी अन्त को भ्राप्त होकर फिर आदिको श्रा्त 

हो जाये तो तीसरा इन्द्रिय स्थान जब स्पशनादि के क्रम से क्रोध और 

प्रथम विक्रथा पर घूम कर अन्त को प्राप्त हो जाये तब दुमरे कपाय स्थान 

में क्रोध का स्थान छटकर मानका स्थान होता है। इसी भ्रकार क्रम से 

जब कपाय का स्थान भा पूर्ण हो जाये तव विकथा में स्त्री काका स्थान 

छूटकर राप्ट् कथआ का स्थान द्वोता है। इस क्रम से स्त्री कथालापी क्रोधी 

स्पर्शनेन्द्रियवर्ण गतो निद्रालुः स्नेहवान् आदि अस्सी भंग निकलते हैं । निद्रा 

और स्नेह इनका दूसरा भेंद नहीं है । इस कारण इनमें अक्ष सचार नहीँ 

हाता । 

आगे इसीको विस्तार से विवेचन करते हैं-- 
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एक स्त्री कथा--दूसरी भोजन कथा- तौसरी चोर कथा--चांधी 

राज कथो। तथा क्रोध-मोन-माया और लोभ-यह्द चार कपाय-एपशे रस-गन्ध- 

चक्ष श्रोन्न यह पांच इन्द्रियाँ पुनः एक निद्रा तथा एक स्नेह यह मिलकर 

१५ सेंद हो गये--अथवा स्त्री कथा--भोजन कथ]--चोर कथा--राज- 

कथा इस प्रकार की चार कथायें जो बतलायी है उनमें क्रोध मान-माया 

लोभ- इन चारों से गुणा करने पर १६ भेद हो जाते हैँ । इन १६ को एक 

स्पश-एक रस--एक प्राण--एक चक्षु -तथा एक श्रोश्न इनसे ग्रुणा करने 
पर इन सबके मिलाकर ८० भेद होते हँ--इसमें ४ विकथा के २०---२० 

भेद होते हैं। इसलिये समस्त चारों विकथा के ८० भेद् हो गये । पुनः 

एक एक इन्द्रियों में १६ भेद हो गये । इसलिये समस्त पांच इन्द्रियों को भी 

८० सेद होते हैं, इस प्रकार निद्रा तथा स्नेद्द में भी एक एक भेद द्ोोते हें- 

इसलिये एक एक करके सबके गुणा करने प्र समस्त <० भेद् हुए । अथवा 

स्त्री की राग सहित चर्चा करने को स्त्री कथा कहते हैं। पुनः जो घन 

आदि लक्ष्मी की चर्चा करना अर्थ कथा कट्टलाती हे। खान-पान की चर्चा 

करना यह तीसरी मोजन कथा है। राजा की कथा करने से राज कथा 

हो जाती है। तथा इसी प्रकार चोरकी कथा करने से चौर कथा कहलाती 
है। बेर को उत्पन्न करने वाली चर्चा का करना ही बेर कथा कहलाती है । 

पराया पाखण्ड आदि की चर्चा करन। पाखण्ड कथा कटह्टलाती है। नगर, 

आम, आदिकी चर्चा करना आठवीं देश कथा है । अथ्वा राग रूप 

कहानी इत्यादि की चर्चा करना जो है चह भाषा कथा कहलाती हे । अन्य 
पुरुप के हुगुण को दिखाने वाली चर्चा करना दुगुण सम्बन्धी कथा 

कहछाती हे । जो देवी दुर्गा आदि की चर्चा करना देवी कथा 

कहछाती है। जो कठोर रूप 'चर्चा करना है । उसको निप्ठुर कथा कहते 
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हैं । दुष्ना को चर्चा जो हैं. वह सुनि कया -कहलाती हैं। कंदप अर्थात् 

काम रूप कथा को कहना कंदप कथा कहलाती है । देश काल के विपरोत 

रूप चर्चा जो हैं वह देश कथा कहलाती है । निलेज्ज आदि रूपकी कथो 

करना भण्ड कथा कहलाती है। मूखंधा रूप चर्चा करना जो है बह मूख 

कथा कहलाती है | अपनी बड़ाई आदि की चर्चा करना आत्म प्रशंसा 

की कथा कहलाती है । पराई निनन्दा करना परिवाद कथा कहलाती है। 

पराई रलानि को चर्चा करना जुगुप्पा कथा करना कहलाती है | पर को 

पीड़ा देने वाली कथा की चर्चा जो कछी जाती हे वह पीड़ा कथ। कहलाती 
लड़ने को कथा-चर्चा इत्यादि करना जो है वह कछद कथा में सम्मिलित 

होती है । जो परिग्नह को उत्पन्न करने वालो चर्चा की जाती हे बह 
परिग्रह चर्चाकी कथामें भातो है, जो खेतीकी चर्चाकी जाती हे । वह खेती 

आरंमकथोा है । जोसंगीत वाय्यकी चर्चाकी जाती है । चहसंगीत वाद्यकथामें 

आतो है । इस प्रकार विकथा्भोके २५ भेदोँकी बतलाया-- । अर्थात स्त्री- 

कृथो,अर्थक्था, भोजनकथा, .राजकथा, चोरकथा, वेरकथा, पर पाखण्डकथा, 

देशकथा, भाषा कथा, गुण बन्धक कथा) देवी कथा, निठ्धर कथा, पेसून्य 

कथा, कंद्प कथा, देश काछ, अनुचितकथा, भण्ड कथा, मूर्खकथा, आत्म 

प्रशंंधा कथा, पर विवाद कथा, जुग॒ुप्सा कथा, पर पीड़ा कथा, बड़ाई कथा, 

प्रिग्रह कथा, खेती भारम्म कथा, संगीत वाद्य कथा, इस भ्रकार यह 

२० कथाये तथा चार चौकड़ी की जो १६ कपाय वथा ९ नो कपाये 

यह मिल कर २५ कपाये हुईं तथा पुनः एक सन से सहित स्पशेन 

रसन- प्राण- चक्षु- श्रोत्न- इस प्रकार यद ६ इन्द्रियां हैं; पुनः 
निद्रा निद्रा, निद्रा, प्रचक्ा, प्रचलछा, प्रचछा, स्त्यान गृद्धि इस अकार की 

पांच निद्रायें हैं । स्नेह तथा मोह इस अकार के, दो ,प्रणय हैं - इनके 

!९ ः 
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परस्पर ग्रुणाकार करने से ३७७०० सिनन्न भिन्न प्रमाद के. भेद 

होते है । 

सातवें प्रमत्त गुण स्थान का आगे वर्णन करते हैं 
इस गुण स्थान में सेज्वलन, क्लोष, मान, माया, लोम रूफ कपाय कौ 

चौकड़ी तथा नव कपाय के उदय रूप प्रमाद से रहित सकछसयंम की आरप्ति 

जीवके जिस काल सें हो उस काल में वइ जीव अप्रमत्त संयम कहलाता 
हे। 

भातवाथ--जिससें ४ सेंज्वलन कपाय कौ चौकड़ी तथा ५ नो कपाय 
का उदय जो बतलाया है वह फल देने रूप परिणाम जो है वह प्रमाद को 

मंद उत्पन्त- करनेदी झक्तिपते रहित होता है । उसको उस काछमें जीव के 
अन्तर मुह पर्यन्त अग्रमत्त सयंत नामके सातवें गुण स्थान की प्राप्ति होती 
है। यहाँ श्रमाद् रहित रहने से जत शुण शीछ इनकी पक्ति रूप से युक्त 
होता है । तथा सम्यक ज्ञान रूप उपयोग से युक्त होता हैं तथा धम्येध्यान 
में जिसकी मलिनता न पायी जावे वह अप्रमत्त सयंत है अर्थात् धम्यध्यान 
में जिसका मन लीन हो चह अप्रमत्त सयंत कहछाता है। अप्रगत्त प्रमाद् 
रहित संयमको कहते है अर्थात जो सकुछ संयमी हो उसको अप्रमत्त संयमी 
कहते हँ- अधवा प्रमाद्र॒हिित सयंग जिसके है उसको सकछ सर्यंगी कहते 

हैं अर्थात समस्त प्रमाद् के भेद जो हैं उनसे जो रदित हैं उनको 
सकल सयंभी अर्थात अग्रमत्त संयमी सुनि कहते हैं । इसलिये इसको 
अग्रमत्त संयत कह्दा जाता है । इस के दो सेंद् हें--- १ एक स्वस्थान अग्न- 
भत्त २-रा चातिशय अप्रमत्त- यहाँ पर थो जीव उपशम तथा क्षपक श्रेणी 
चढ़ने को संगुख चहों हुआ है उसको स्स्थोन अप्रमत्त संयत कहते हैं 
तथा जो उपशम तथा क्षपक श्रेणी चढ़ने को उन्मुख हो गया है उसको 
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'सातिशय अप्रमत्त कहते हूँ । जो समस्त प्रमाद रहित ब्रत गुण से सुशोमित 

है - सम्बक् ज्ञान से सहित धर्म्यंध्यान में छीन है | परन्तु जच तक स्वस्थान 
अश्रमत्त सयंगी इमेशा चितने काछ उसमें उपशम तथा क्षपक श्रेणी चइने 

'की सन्मुख न हो तव तक वह जीव खत्थान अग्रनत्त वाला कइलाता है । 

अब आगे उसी सातिशय अप्रमत्त का विशेष रुपसे वर्णन करते हैं । वहां बह 

जीव समय समय प्रति अनन््त्र गुण विश्ुद्धता से वृद्धि को प्राप्ति हो और 

मन्द् कपायी हो उचका नाम विश्वुद्धता है। यहा प्रथम समय की थो विश्ञु- 

द्वता कही है उससे दूसरे समय की विश्ुद्धता अनन्त गुणी है । इससे 

तीसरे चसनयकी विश्युद्धताअनन्त गुणी है | इसग्रछार घमय समयमें विशुद्धता 

बढ़ती जाती है! इस प्रकार जो वेद सम्यकू दृष्टि अग्रमत्त गुण स्थान 

बती जीत्र है वह प्रथम ही अनन्ताजुवन्धी ऋूपाय की चौंकड़ी का अधः 

'करण भादि तीन ऋरणों के प्रभाव से चिसंयोजन करता है । 

प्रइ्य--विम्नंयोजन क्या करता हैं? 
समाधान वह अन्य प्रकृति के परिणाम रूप जो संक्रमण कहा है उसके 

'विधान से यहाँ इस अनन्तानुवम्धी कयौय क्री चोकड़ी के लो कमरूप पुद- 

“पूछ परमाणु हैँ उनको १९ कपाय दया नो कप्राय रूप परिणामाता 

है। इस अकार यहां विसंयोजन होमा हे । पुनः घुनः उसके 

विसंयोजन होता | तत्पत्चात् अन्तर मुहूर्तकाल तक विश्राम करके वहां 

कैसे का तेया ही च्युव होता है-घुनः तीन करण से पइले के दशन मोह 

नीय की दीन प्रकृति का उपशम करके ट्विंतीयोपशन उसम्यग्दष्टि होता ह 

अथवा दीन करण के प्रमौव से दशन मोह के तीन को क्षय कर क्षायिक 

सम्यग्दष्टि होता है वत्परचाव अन्तर मुदृतंकाछ तक वह अथमत से- अयत्त 

में और प्रमत से अपुमत्त में हजारों वार यमननागमन करके उछठ पछटठ 
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करता, है। तत्पश्चात पुनः समय समय प्रति अन्नैन्तं ग्रुण विशुद्धता की 

बुद्धि सहित २१ चारित्र मोहकी प्रकृतियोंके उपशम करनेको उद्यमीहोता है 

अथवा उन २१ चारित्र मोहकी भ्रकृतियोंके क्षपणकों उद्यमीहोता है । परन्तु, 

यहां इतनी विशेषता है. कि जो क्षपक श्रेणी के सन्मुख है वह एक क्षायिक 

सम्यर्दृष्टि ही है--औपशामिक नहीं । और उपशस श्रेणी के सम्बन्ध में. 

यह दो ही सम्यरुप्टि उद्यम करते हँ--अर्थात् उपशम श्रेणी में क्षायिक- 

सम्यरदृष्टि तथा ह्वितीयोपशमक सम्यरदुष्टि ये दोही चढ़ते हैँ । भौर 
क्षपक श्रेणीमें एक क्षायिक सम्यग दृष्टि ही चढ़ने को समर्थ होता है. 
क्योंकि यहाँ समस्त मोहनीय कम की २८ प्रकृति का मूछ तो नाश किया. 
है। उसमें पहली अनन््तानुबन्धी कषायकी चौकड़ी तथा दर्शन मोहनीय की 

तीन ऐसे सात प्रकृतियों के नाशसे चौथा गुणस्थान ह्दी होता है | और जो 

किसी जीव के पहले क्षायिकसम्यक्त्व की प्राप्ति नहीं हुईं हो वह जीब इस 

अप्रमत्त नाम सातवें गुण स्थान में केवछी अथवा भ्रूव केवछी के निकट 

तीन करण के प्रभाव से उन सात प्रकृतियाँ का स्वधा क्षय करके 

क्षायिक सम्यग दुष्ठि होता है । और २१ श्रकृतिका नाश करने को क्षपक 
श्रेणी चढ़ता है | परन्तु उपशम सम्यरुप्टिक्षपक श्रेणी नहीं चढ़ता है-- 

ऐसा नियम है । इस अकार उपशम, क्षपक, इन दो श्रेणियों में जो जीव 

'चढ़ते हैँ वह सातवें से अग्रमत हैं। इस प्रकार सात से अग्रमत जीव जो 

है वह हीं अर्थात् वह जीवही अनन्तनुवन्धी कषायकी चौकड़ी तथा दर्शन 

मोह के ब्रिक बिना ही २१ प्रकृति रूप उस चारित्र भोह के उपशम तथाः 

क्षय करने के कारण भूत-वह तीन करण के योग्य परिणाम सम्बन्धी. 

यहां प्रथम ही अधः प्रवर्तन करणको साड़ता है । क्योंकि अपूर्ण करण तथा 

अनिवृति करण यहाँ पर नहीं होता है। भाठवे तथा नवमें ग्रण 
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स्थान में बह दोगें--इस कारण यहाँ एक अधः प्रवर्तन करण 

डीताहे । 

भावा4--जिस जीवके पहले क्षायिक्र सम्यक्त्व की प्राप्ति नहीं होती 

है। सो तीन करण के प्रसाव से यहां पर क्षायिक सम्यक्त्त को उपनावा 

है । द्वितीयोपशम सम्यरदृष्टि होता है । जो जीव पहला क्षायिक सम्यक्त्ी 

हो वह तीन करण नहीं करता है । उपशम तथा क्षापक इन दो श्रेणी में 

एक अथः करणट्ठी होता है। यहां जो क्षायिक तथा द्वितीयोपशम सम्यक्त्व 

को उपजाता है । इसके पदले तो तीन करण होता है । जब उपशब तथा 

श्षपक भेणी के चढ़े को सन््मुख होता है तव तो एक अघः करण ही 

होता है। जो जीव भनन्तासुबन्धी बिना अन्य तीन चौकड़ीकी वारह और 

नव नो कपाय ऐसी चारित्र मोहकी एक बीस प्रकृतिककों उपशम तथा क्षय 

करने के अर्थ उपशम श्रेणी अथवा क्षपक श्रेणी को चढ़ता है सो चह जीव 

यदांपर एक अधःअरवेतननामा करण करता है । यहाँपरइस अधःप्रवेनत करण 

का अर्थ ऐसा है। जिस करण में ऊपर के समय सम्बन्धी परिणाम विकार 

सहित अन्य जीव के नीचे नीचे के समय सम्बन्धी परिणाम के सदुश हो 

होते हैँ । उस कारण से प्रथम करण का नाम अबः अ्रतेत्त करण 

पड़ा है। ऐसा भगवान के परमागम में कहा है--भर्थात भगवान के 

कहे नियमानुसार एसा ही जानना । 

भावार्थ--तीनों करणों के नाम नाना जीवोंके परिणामोंकी अपेक्षा से 

हैं। वहाँ इस प्रकार की विशुद्धता व संख्याकों लिये किसी अन्य जीवके 

परिणाम नीचे के समय सम्बन्धी भी जिस करण में होते हैँ सो 

अध:प्रवत्त करण नाम से ज्ञात होता है। अधः से तात्पय नीचे के स्थान 

जे लिया जाता है । प्रयृत्त का,तात्पये परिवर्तन होता है। जिंस विषय में 
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जीव के परिणाम हों उसे करण कहते हँ--इस प्रकार अधः श्रवृत्त करण से 
मतलब निकलता है। फरण का प्रारम्भ होने के पदचात जो बहुत समयः 

व्यतीव हो गया दो--तथा उसका परिणाम हीं जो होताहो तो उस्ते ऊपर 

के समय सम्बन्धी जानना चाहिये। तथा जो थोड़ा सा समय व्यतीत हो 

तो जो परिणाम हो उसे नीचे के परिणाम जानना । सो नाना भ्रकार के 

जीवों के इनकी समता भी होती है । इसकी उदाहरण द्वारा इस अक़ार 

स्पष्ट किया जा सकता है । 

'जिस अकार दो जीव एक ही कालमें उस अधः प्रवृत्त करण को प्रारम्भ 

करते है तो एक जीवको ट्वित्तीयादि घने समय व्यतीतद्दोने पर जिस प्रकार 

की विशुद्धता सहित जो परिणाम होते हँ---उस प्रकार की चिशुद्धता के 

लिये ही वहां दूसरे जीव के प्रथम समय में भी होता है। इस कारण' 

इसका नाम. अधः भ्रवत्त करण ऐसा ही पड़ा। यहाँ पर नाना जीव को 

अपेक्षा नीचे तथा ऊपर के समय के जीव के परिणाम की विशुद्धता मिल 

जाती है--जिस प्रकार किसी जीव को अधःकरण को प्राप्त हुये ९० समय 
हुये । वहां पर जो बीस समय के विषय में उसके , जितनी विशुद्धता हुई 

है वहाँ प्र उतनी विशुद्धता अन्य किसी जीव के पांचवे' विषय भी होती 
है। इस प्रकार नाना जीव की अपेक्षा नीचे तथा ऊपरके समय की अपेक्षा 

विशुद्धवा किसी जीव के मिल जाती है तो किसी जीवकों इस प्रकार की 

नहीं, मिलती है । इसको ही अधः पअ्रउत्त करण के नाम से जाना जाता 

है। इस अधः प्रव त्त करण के अमाब से शुणभ्रणी निर्जरा, गुणसंक्रमणे; 

स्थिति खण्डन, अनुभाग खण्डन, यह चार आवश्यक होते हैं । इनका अर्थ 

इस प्रकार है--कि जो पहले कर्म का बन्ध किया था, ऐसा सत्ता में तिप्ट- 
ता कर्म रूप घुदूगल द्रव्य जो. है उसका समय प्रति अनन्त गुणी परिणाम 
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की विशुद्धता करके जहां पर समय समय में असंख्यात असंख्यात 

गुणी अनुक्रम पक्ति बद्ध होकर जो निजरा हो सो तो पहिला गुण श्रेणी 

का निजरा नामक आवश्यक वतछाया है। जो पहले अशुभ रूप कर्म 
प्रकृति का बन्ध किया था--फिर समय समयपर अनन्त गशु॒णी निजरा की 

उसको अनुकम से अन्य शुभ अ्रकृति रूप परिणाम बेसा दूसरा गुण संक्रमण 

नामक आवश्यक कद्दा है। जो पहले जितना प्रमाण को छिये कर्म की 

स्थिति वन््धी थी फिर परिणाम की विशुद्धता से स्थिति को घटानेसे तीसरा 

स्थिति खनन््डन नाम भावश्यक वतलाया है. । जो पहले असाता वेदनीय 

कर्म को आदि देकर पाप रूप अशुम कम की प्रकृति में विष तथा इलाइछ 

रूप अनुभाग बन्ध किया था। फिर परिणाम फी विशुद्धता करके 

अनुभाग को घटानेसे उसमें नीमू तथ्वा कार्जी रूप रस करता है सो चौथा 

ही भजुमाग खन््डन नामका ही आवश्यक है । इस प्रकार चार कार्य यहां 

पर अवश्य होते हैं | इसका अन्त मुंहूते कॉछ प्रमाण बतलछाया है। यहाँपर 

तीन करणों में सवसे कम तो अन्तर मुद्दत काछ प्रमाण अनिदृत्ति करण 

कद्दा है. । इससे असंख्यात गुण भपू्ण करण काछहै | इससे असंख्यात गुण 

अघः पृव त्तकरण फाछ को बतछोया है । वह भी अन्तर सुदूर्त मात्र ही दे 

क्योंकि अन्तर सुद्ूर्त के बहुत से भेद होते हैं - इस कारण सबसे थोड़ा 

अन्तर मुदूर्त पु॒मराण इसकाकाछ बतछाया है । इस अधः पव त्तकरण के काल 

म॑ अतीत, अनागत, वर्तमान, त्रिकालवर्ती, नाना जोष की अपेक्षा सेसवे 

परिणाम असंझ्यात छोक पमाण हैं । इस पृकार सातिशय से अप॒मत्त जीव 

का अघः पर त्तनाम पथम करण होता हं। इस अप्रमत्त संयव भुण स्थानका 

जघंन्य भी तथा उत्कृप्ट भी काल अन्तर मुद्दतं परमाणद्दी बतलाया हू । 

आठवें अपूर्वकरण गुण स्थानका स्वरुप बतलाते हैं-- 
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इस गुण स्थान में जो साववे. अगप्रमत्त गुण स्थान सम्बन्धी अध:- 

करण का वर्णन किया गया है वह जिस काल में उचः अधःप्रवत्तकरणके 

अन्तरसुदृ॒त प्रमाणकाछ को व्यतीत करके फिर अलुक्रम से समय-समय 
प्रति अनन्वगुण विश्ुद्धता की दृष्टि करके संयमी हो उस कालमें वह जीव 

अपूर्वकरण नाम वाला कहलाता है । । | 

भ्रावाथ--जिस कालमें अधःकरण को व्यत्तीतकर समय * समय में 

अनुकप से अनन्त अनन्त गुणी परिणाम की विशुद्धता बढ़ते-बढ़ते जाये 

उस कालमें जीव के अन्तर मुद्दते प्रमाण आठवें अपूर्वे करण नाम गुण 

स्थान की प्राप्ति होती है। इस प्रकार अन्तर मुदत काछ प्रमाण सातवें 

अप्रमत्त गुण स्थान के सम्बन्धी उस अधः प्रवर्ती करण को छोड़कर विशुद्ध 

संयमी होता हें इस अपूर्व करण गण स्थान का आश्रय भी लेता है क्योंकि 
इस अपूर्वकरण गण स्थान में विसदश अर्थात् समान रूप नहीं है इस 
प्रकार जो ऊपर ऊपर के समय में स्थिति होते हुये सी जीव जो 

विशुद्ध परिणाम पाता है. वह पूष॑ समय के करण के सम्बन्ध में किसी 

किसी जीव के नहीं होता है। इस प्रकार के विशुद्ध परिणाम की प्राप्ति 

करता है । इस कारण इसको अपूर्व करण कहते हैं । | 

अर्थात-जहां अपूर्व रूप हैं--तात्पयं यह है कि करण का अथ 

परिणाम में अपूर्वे परिणाम को अपू्ेता । 

अर्थात--जिसका परिणाम अपृ्े है--उसका नाम अपूर्तकरण गुणं 

स्थान है। वहां जेसे--अधमःप्रवृत्तकरणमें ऊपर नीचे के भिन्न-सिन्न समय 
में निष्ठते हुए जीव के परिणामों को संख्या तथा विज्युद्धतों समान रूप जो 

वतलाई है--उसी प्रकार इस अपूव करण शुण स्थान के समस्त कालमें 

भी किसी भी जीव के अलग-अछग ,समय में _ समानता नहीं सम्मत है 
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चथा एक समय के अन्दर ठहरे हुए जीवके भधः प्रवुत्ततरण के समान 
यहां मो किसी जीवके तो समानता रूप एक पना सम्मव होता है । 

तथा किसी के एक पना नहीं होता है इसका कोई नियम नहीं है--ऐसे 
जानना । 

किसी जीव के अपूर्व करण हो, तथा पांचवां समय हुआ हो या 

उस जीवके उस प्रकार के परिणाम दो, वेसा ही परिणाम जिस 
जीव को अपूर्ण करण हो, फिर उसी समय चतुर्थ समय परयेन्त तथा 

उत्कृष्ट अन्त समय चक काल हुआ हो, उस जीव को कदाचित नहाँ 

होता है--इस प्रकार नियम बतलछाया गया है । 
एसे एक जीवके समान दर एक जीव के परिणाम की समानता भी 

होती है अथवा असमानता भी द्वोती है| ए जीतब्रके तो और सा परिणाम 

होता है तथा दूमरे जीवके फिर दूसरे धकार का परिणाम होता है । इसका 

अन्तकेमुंहर्त प्रमाण काछ बनछाया है। सो अधः प्रवुत्तकरण कालके 
प्रमाण से असंह्यातवे' सागर रूप अन्तर मुहृत्त है । तो भी असंख्यात समय 
मंत्र है | इस अपूव करण से सम्बन्धित त्रिक्राल्यर्ती नाना जीव सम्बन्धी 

'विशुद्धता रूप परिणाम जो वनलछाये हैं चह सभी अघः श्रवृत्तकरणके जितने 

परिणाम है उन सबपते असंख्यात लोक गुणे हैं । इससे भधः प्रव्ृत्त करण 

के अन्त समय में जो विशुद्धता रूप परिणाम होते हैँ उनसे अपूर्ण करण के 

ग्रथम समय से जुदे-जुद्े एम-एक परिणाम सम्बन्धी असंख्यात लोक प्रमाण 

सेंद की उत्पत्ति का सदुभाव पाया गया है । इससे अधःकरणके परिणामोँसे 

अपूर्वे करण के परिणाप असख्यात ले।|जगुणे हैं पहले अथ:प्रवृत्त करणके 

'विपय में चोर आवश्यक वसलाये है यहां एक गरुणभ्रेणी निजरा दूसरा एक 

गुण संक्रमण | तीसरा एक स्थिति खण्डव,' चोथा एक अजुमाग खण्डन, 
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इस प्रकार चार आवश्यक जाननो चाहिये। पहां पर अपूर्वे करण गुणस्थानमें 

विद्यमान मनुष्य आयु जिसको ह्वो ऐसा अपुर्व करण गुणत्थान वर्ती जीव के. 
अथम भागमें एक निद्रा, दूसरी प्रचछा; ऐसे दो प्रकार का प्रकृति बन्ध' 

दोने से विक्षिप्त रूप होता है । जो जीव उपदाम श्रेणी को चढ़ता है । 

उस जीवके अपूर्वे करण का पहला भाग नहीं होता है। इस प्रकार 

आगम की भाज्ञा है। जो अपूर्न करण ग्रण स्थानवर्ती जीव उपशम श्रेणी 

में चढ़ता है. तरद्व चारित्र मोइनीय कम का नियम से उपशम करता है। 

उसका आदियमें मरण नहीं होता दे । उसका अन्तमें मरण दी सम्मव है ।' 

जो जीव क्षपक श्रेणी में चढ़ता है सो नियम से उस चारित्र मोहनीय 

कर्मको क्षपण करता है। अर्थात् -उसको मल से भाश करता है | इस 

क्षपक श्रेणी में सर्मत्र नियम से मरण नहीं है । क्योंकि यह केवरू ज्ञान को 

उत्पन्न करता है। इससे क्षपक श्रेणी में मरण नहीं होता है। साराँश 

यह है' कि--- | 

' तीसरे मिश्र बारइवे' क्षीण मोद्द तेरहवें-सयोग केवछी यह तीन गुण 

स्थान और उपशम श्रेणी में आठवे' अपूर्ण गुणत्थोन के प्रथम भाग में तथा 
दूमरी क्षपक श्रेणी इन जगहों में मरण नहीं होता है । इस प्रकार भगवान 

ने कहा है। ऐसा अपूर्व गुणस्थान के स्वहप (.भाठवे' )को बतछाया है। 

आगे नववां अनिवृत्ति करण गुणस्थान का स्वरुप कहते हैं--- 
पहले भाठवे' गुण स्थान के स्वरूप का जो पणन. किया है. वह उस 

काल में अपवे फरण गुणस्थान के अन्तरम॒हते प्रमाण कालको व्यतीत करके 

फिर अलुक्रम से समय समय प्रति अनन्त गणी विश्वुद्धताको प्राप्त द्ोता है । 

उस कालमें उस जीव को अनिवृत्ति करण है । : , न 

जिस कालमें जो जीव आठवें अपूवं. करण गुण स्थान को छोड़कर पुन: ' 
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अनुक्रम से समय समय॑ में अनन्त भुणी परिणाम्र की विशुद्धता को लेकर 

घढ़ता जाता है। उस काल में वह जीव अनिव॒त्ती करण नाम के नव 

गुण स्थान को श्राप्त होता है | इस प्रकार अनिवत्ती-करण गुण स्थान एक 

समय में चतंमान जो ब्रिकालवर्ती नाना जीव के अपेक्षा से जिस श्रकार 

शरीर का संस्थान वर्ण आयु अवगोहन, वथा क्षयोपदाम रूप ज्ञानोपेयोग 

भादि से परस्पर भेद को प्राप्त होता है उसी तरह इस जीवके परिणामों में 

जो विशुद्धता बढ़ता जाता हैँ उनमे कोई भेद नहीं भाता है । 

अर्थत्--जिस प्रकार अनिवुत्ति करण ग्रुण स्थान में अनेक जींब के 

शरीर, संस्थान, वर्ण, अवगाहन, आदि तथा उसके क्षयोपशम रूप आदि के- 

ज्ञान में परस्पर भेद्रूप पाये जाये जाते हैँ | उसी प्रकार उनके विशुद्ध: 

परिणामों में भेद नहीं पाया जाता है । इसी प्रकार परिणामॉके अनिवृत्तीः 

करण परिणाम का नाम जाना जाता है । 

आगे दशवे' सूक्ष्म साम्परा गुण स्थान के स्वरुप को बतलातै हैं- 

पहले जो नववें गुण स्थौनके स्वरूप का वर्णन किया है पह जिस काछ 

में उस अनिवृत्ति काछ को व्यतीत करके पुनः अनुक्रम से समय समय पर 

अनन्त गुणी विशुद्धता को चुद्धि से युक्त होता हुआ वह जीव जिस श्रकार 

धोया हुआ कुछुम रंगके वस्त्र के समान सूक्ष्स साम्पराय के साव को लेकर 

उसका उस काछ में वह जीव सूक्ष्म साम्प्राय वाछा कहलाता है । 

भावा-- जिस काल में जो जीव नव अनिवृत्ति करण थुण स्थान 

को छोड़कर क्रम से समय समय में अनन्त गुणी परिणाम की विशुद्धता को 

बढ़ता जाता है. उस काल में उस ,जीव को सूदंम साम्पराय नाम 

दसवें गुण स्थान के समान दी कह्दा जाता है। क्योंकि इसी प्रकार सुद्म-- 
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साम्परायके गुण स्थान में लोभ रूप 'कपाय का अंश पाया जाता है ! इस 

कारण इसको लोम रूप सूक्ष्म सोम्पराय भी कइंते हैं । यहां पर कोई मन्द् 

ज्ञानी इस पकार कहता है कि में कम से मुक्त होकर मोक्ष पद् की प्राप्त 

नकरू | इस पृकार को जिस जोब की भावना होती है--उसका नाम सदमे 

लोम नहीं है । अर्थात वह सूक्ष्म छोम वाला नहीं कहलाता है। क्योंकि 

यह तो बहुत बड़ी स्थूल कषाय है । इस कारण इस भाव का नाम सुक्ष्म 

कषाय नहीं है । गोम्मठ सार में इस विषय के बारे में इस पुकार कहा है 

कि जिस पकार घोया हुआ कुसुम वस्त्र हे.वह सूक्ष्म छाल रंग से रंगा हुआ 

है धोने के बाद भी कुछ कुछुम रंग का, अंश उसमें ,कऋलकता : हे । वह ही 
सूक्ष्म साम्पंराय नॉमका गुण स्थोन कहलाता हे । क्योंकि नववें' अनिवृत्ति 

करण गुण स्थान सम्बन्धी बाद्र. रूप कर्म की .शक्ति'के परिणाम को, तथा 

उसका विशद्ध अनुभाग जो रस हे वह अनक्रम. से सूक्ष्म - रूप हे। इसलिये 

अनिवत्ति करण कालके अन्त समयक्रे, पदचात लगावार दसत्रें सूक्ष्म साम्प- 

"राय गुण हथान को पाता है वहाँ सुक्ष्म-दृष्टि को प्राप्त हुआ जो छोम का 

उदय हैं उसको अनुभत्र करते हुये, वह जीव चारित्र मोह का उपशम करने 

बाला तथा क्षय करनेवाछा जो जीव है वहो सूद्म साम्पराय वाला हे । इसके 

लिये उदाहरण इस प्रकार ह कि--जपे कंपूमे के रंग में रंगा हुआ वस्त्र हे 

वह धोने के परचात भी सुक्षम लालरंग से युक्त होता है । उसमें कुछ एक 

'छालरंग की झछक मालूम होती है । उसी तरह जो जीब कोई एक सूदट्ष्म 

राग रूप लोस कपाय के अंश से युक्त होकर वह स्केम साम्परांय संयमी 

कहलाता है। वह इस पार हैं कि जो सामायिक्त छेदोपस्थापना, तथा 
'संयम की विश्युद्वता से अधिक अधिक विशुद्दता रुप होतां है ।' तथा यथा- 

ख्थात चारित्र से . किंचित होन. होता है --अर्थात जिसका साम्पराय' 
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अर्थात लोम कपाय सृक्ष्म दे उसे सृक्ष्म कहते हैं। 
ए ० ५ के 

भ्रावाथ-- यहां सक्षम साम्पराय से तो नृन्यता का बोध होता है । 

अर्थात साम्पराय, फ्पाय का नाम है। क्योंकि जिसके अति सृक्ष्म रुप एक 

लोभ कपाय का उदय हो वह सूक्ष्म सपम्पराय है। इस पकोर इसका अर्थ 
समम्कना चाहिये | इस लिये इस दसचे गुण स्थान वर्ती जीव को सक्षम 

साम्पराय संयमी कहा है। इसके जघन्य तथा उत्कृष्ट स्थिति अन्तर 

सुद्दत का पमाणं है । 

आगे उपशान्त मोह नामक गुण स्थान कहते हैं 

पहले जो दसवें गुण स्थान का वर्णन किया गया हैं--उसमे उपशगम 

श्रेणी वाले जीव जिस काल में उस सक्ष्म साम्पराय गुण स्थान के अन्तर 

महत्त पमाण काल को व्यत्तीत करके पुनः क्रम क्रम से समय सभ्य पति 

अनम्तानुवन्धी गुणों की विश्युद्धता की वृद्धि से युक्त होकर समस्त मोइनीय 

कर्मका उपशम करके उस काछ में बह जीव उपशान्त मोह वाला होता है | 

भावार्थ-- जिस कालमें जो जीव ठपदम श्रेणी वाला दूसवे सूक्ष्म 

साम्प्राय गुण स्थान को छोड़कर पुनः क्रम क्रम से समय-समय में अनन्त 

गुणी परिणाम की विश्युद्धता से समस्त मोइनीय कर्मके उपश्म से युक्त 

होता है उसी काल्में जीवको उपशॉत मोह नाम का ग्यारहवाँ गुण स्थान 

प्रप्त होता है । इसलिये इसको उपशान्त मोह कहते हैं, इसका दुष्टान्त 

इस प्रकार है-- 

जिस प्रकार कतक फछ का चर्ण मिश्रित जछ है वह मल रहित 

उज्ज्वल द्वोकर उसका जो कीचड़ हे, जसे वह कीचड़ नीचे दव जाता दे 

; जँसे मेध पटल से रहित जौ दारद् काछ में-सरोवर का पानी अत्यंत 
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'निर्मेल रूप दिखाई देता है । इसी प्रकार समस्त मेलसे उपशान्त हुआ जो 
-मोहनीय कम है---उसको उपश्ान्त मोह कहा जाता है। इसका जघन्य 

और उत्कृष्ट का की स्थिति अन्तर मुदूत काल प्रमाण है । 

क्षीण मोह गुण स्थानके स्वरुप को बतलाते हैं 

पहले के दसवें सूक्ष्म साम्पराय नामका गुण स्थान जो वतलाया हे 

इसमें दूसरी क्षपक श्रेणी चाला जीव किस कालमें उस सूद्म साम्पराय गुण 

स्थान के अन्तर मुद्त कालको व्यतीत कर पुनः क्रम-क्रमसे समय-समय 
प्रति अनन्त ग्रणी परिणाम के विश्ुद्धता को प्राप्त होता है । तब वह 

“समस्त मोहनीय कमंकी जड़से नाश कर उस कालमें वह जीव क्षीण मोह- 

नामके शुण स्थान को प्राप्त करता है । 

भावारथ--जिस काल में वह जीव क्षपक श्रेणी घाले द्सवे' गुण स्थान 

को छोड़के पुनः अनन्तगुणी परिणाम को विशुद्धतासे प्रकृति-स्थिति-अनुभाग 

प्रदेश इस प्रकार चार प्रकारके समस्त मोहनीय कर्म के वन्धका नाश करता 

है । उस काल में वह जीव क्षीण मोह नाम के गुण स्थान को प्राप्त होता 

है | इसलिये इस गुण स्थाव को क्षोण मोह कहते है। भथवा-क्षीण 
का अर्थ प्रकृति-द्थिति-अनुमाग-प्रदेश-इस प्रकार की चार कमंरूपी शक्ति 

से रहित होकर जो मोहनीय कर्समकी प्रकृतिका नाश किया गया है--- 
उसको क्षीण मोह वाछा कहते हैं। इसका दुष्टान्त इस प्रकार है--जिस 
प्रकार स्फटिक सणि के पात्र में रखा हुआ काचड़ से रहित जल निर्मल 
होता है इसी प्रकार जिसके समस्त मोइनीय कम्र का नाश दोने से 

अत्यन्त उज्ज्वल अर्थात निमेछ चित्त जिसका है बह क्षीण कषाय गुण स्थान 
चर्ती जीच कहलाता हे। उसका नाम ही परमार्थ से निर्गन््ध हे अथवां 
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इसी तरह उपशान्त मोह भी यथार्यात चारित्र का श्रवण कर उसके 

समान ही निर्मन््थ हे इस प्रकार गोम्मटसार में कहा है-- 

भावाथे--उपश्ञान्त कपाय वाले जीवको तो मोह उद्यका अमाव है 
'प्रन्तु इसक! सत्व विंद्यान हैं । क्षीण कपाय वाले जीवने इसको उदय 
तथा उसकी सत्ताकों भी सर्वथा नष्ट कर दिया है । इसलिये इसको निर्गन्थ 
कहते हैं अर्थात इस जीव को निर्भन््य कहते हैं परन्तु उन दोनों के परिणाम 
में कषाय का अभाव हे-क्योंकि इन दोनों के यथाख्यात चारित्र समान 

रूप हैं । इसलिये इन दोनों को वाह्य अभ्यन्तर परिगह से रहित नि्गेन्थ 

बतलाया हैं। इसका जघन्य तथा उत्कृष्ट काल अन्तर मुद्दे बत॒लाया 

हैं। भागे-- 

सयोग केवली गुण स्थान के स्वरुप का वर्णन करते हैं 

जहाँ पहले १२ वें क्षीण मोह गुण स्थान को वर्णन किया हे बह जिस 
"कोल में उस क्षीण मोह गुण स्थान के अन्दर मुदते प्रमाण काछ में 
धार घातिया कर्म के नाश से केवछ ज्ञोन से युक्त होता हे वह जीव 

संयोग केवलीकदलाता हें । 

भावार्थ “ जिस काछ में जी जीव १९ वे क्षीण मोह गुण स्थान को 

छोड़कर पुनः केवल ज्ञान से युक्त होता हैं उस काल में जोब को संयोग 

-केवली नाम का गुण स्थान भ्राप्त होता है । क्योंकि यहाँ पर चार घातिया 
कर्मों का नाश होने से योग सहित केवल ज्ञान को प्राप्ति किया हैं । 

इसलिये इसको सयोग केवछी नाम दिया है अथवा जो योग से सहित हो 

बह संयोग कद्दलाता है । और परके विना सहायता श्राप्त किये क्षायिकरूप 

केवल ज्ञान दर्शन से सहित हो वह सयोग केवछी कहलाता हे । 
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भर्थात् यहाँ सनाम तो सहित का बतलाया हैं। और योग नाम मन 

मन वचन-काय को बतछाया हैं। तथ्या केवली नाम एक क्षायिक. ज्ञान, का 

हं। इसलिये जो जीव मन वचन काय की क्रिया से सद्दित हूं वह कंचछ ज्ञानी 

हे--तथा सयोग केवछी उच्तको ही कहते हैँ । अथावा--जिसने घातिया 

कर्मों का निमुछ नाश किया हैं चह सयोग केवछी जिन हे। उनके चार 

घातिया करके नाश होनेसे क्षायक सम्यक्त्त-चारित्र, ज्ञान,दर्शनदा, दान 

लाभ मोह, भोग, उपभोग वीये ऐसी नव अकोरके क्षायिक लब्धि श्राप्त 

की है। इसलिये इन्हे सयोग केवली जिन भी कदते हैं । 

सावार्थ --जो अपने केवल ज्ञान से समस्त चिरालवर्ती अनेक 

पर्यायों को जानता हैं। पुनः अपनी दिव्य ध्वनि से अनेक भव्य 

जीव के अज्ञान रूप अंधकार को दूर किया है भर समस्त चराचर वत्त्तुको 

जाना है वह ही सयोग केवली कहलाता है | इस विशेषण से सयोग केवली 

भगवान के परोपकार स्वरुप द्वी हे। इस प्रकार सयोग केवली भगवान का 

यह विशेषण सद्दित प्रभाव वतछाया है । भौर जो भगवान के झुख रूप 

सम्यक चरित्र, ज्ञान, दशन, दान, छाभ, भोग, उपयोग, चीये इस श्रकार के 

नव क्षायिकरूप जो हैँ वे केवल छब्धिके समान ही कहलोते हँ--भर्थात वे 

लबव्धि के समान दी प्रतीत होते हैँ । इन केवल लब्धियों को प्रकट होने के 

वाद जो परमात्म नाम जो संज्ञा है वह सयोग केवलछी में--इस विशेषण से 
भगवान भरद्दनन्त परमेष्टी के भनन्त ज्ञान भादि रुप के-जो लक्षण हैं वह 

उनका निजी स्वार्थ रूप धन यानि उसकी स्वनिजात्माकी सम्पति है। इस- 
लिये योग से सहित केवल्ली मगवान जो हैं वह हो सयोग केवली कहलाते 

हैँ ।इस प्रकार अनादि निधन ऋषियों के द्वारा चलितर आगम में मी बत- 
लाया है किल्-- 
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इसका जघन्य काल अन्तमु हूतें प्रमाण है. तथा उत्कृष्टपन से अन्त 

मु दूत सहित ८ व कम १ कोड़ी पूर्व प्रमाण काल बनलाया है | इस प्रकार 

सयोग केवली गुण स्थान का वर्णन किया । 

आगे. अयोग केवली गुणस्थान वाले का स्वरुप बतलाते हैं। 

जो पहले तेरहवें सयोग केवली के गुण स्थान का वर्णन किया गया है ' 

वह उस काल में उस तेरहवे गुण स्थान में योग का नाश करके अर्थात् 

अयोगी होकर उसी काल में सम्पूर्ण कर्म का नाश कर वही जीव ह्वी अयोग 

केवली चनता है. । 

भावाथे--जिस काल [में जो जीव तेरइवें सयोगी गुण स्थान को 

छोड़कर योग रहित होता है तव उसी समय चद्दी जीव रोष अघातिया कमी 

को नप्ट करके अयोग केवली गुण स्थान के स्वरूप को प्राप्त करता है । 

क्योंकि वहां पर जो १८ हजार शील के भेंद बतलाये हैं उसके स्वामित्व 

को जिसके स्वरुप ने प्राप्त किया है अर्थात् जिस जीव ने प्राप्त किया है-- 

पुनः मन, वचन, काय की क्रिया का निषेघकर समस्त आसूब को जानकर 

जो नवीन कर्दम रूप रजसे सर्वधा रहित है त्रह्दी अयोग केवली सिद्ध पद् 

को प्राप्त करता है--इसलिये इसके अन्द्र कोई भी थोग न होने के कारण 

यह अयोग केवली सिद्धमगवान कहलाते हैँ । अथवा मन, वचन, काय रूप 

योग को जिसने नाश किया है उसको अयोग केवछी भगवान की उपाधि 

दी जाती है भर्थात वह केवछी मगवान कद्दलते हैं। यहाँ भ नाम को 

रद्वित बतलाया है। योग नाम मन, वचन, काय को क्रियाका है । केवली 

नाम जो है वह क्षायिक ज्ञान फो बोध कराता है। इसलिये जिस जीव ने 

मन, वचन) काय की क्रिया से रहित द्वोकर केवल ज्ञान को प्राप्त किया है 

उसकी ही अयोग केवली कहा जाता है। अथवा इसको अयोग केवली 

९० 
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लिन सी कद्ा जाता है। क्याक्ति वहां योग विद्यमान नहों हे वह ही अयोग 

है| इसका अ इ उ ऋ छ इस प्रकार के इन पंच अक्षर को उच्चारण करने 
[३ 

म॑ छितना समय छपरा हैं उतने समय में ही वह केवछी काछ मात्र ही डे 

क्योंकि अन्वमुहूते कार भी बहुत है। वहा जधम्य अन््तमुहूंत एक 

। पुनः इससे एक एऋ समय 

में से एक समय कम उसकी 

| 

यात्रल्ली प्रभाण ह तथा वह सबसे कम 

”१) /॥ अधिक आवली से लेकर उत्कृष्ट अन्त्रनु 

एसी बीच के अनेक भेद रूप भध्यम अन्तर होता हैं । पुनः दो घड़ी में से 
रू 

एक समय कम जां वह उत्कृष्ट जन््मुहूते है इसलिये इसकी मध्यम 
प्रमाण काल की स्थिति कही हैं । | है रे (५ « हि 6 मल 
लि । 

इस प्रछार मिथ्यादष्टि आदि अयोगय केवछी तक १४ चौंदह गुण 

स्थान का जो वर्णन किया है वह सभी विभाव पर्याय है--आत्माकहा स्व- 

साव नहीं है--क्योंकि यह तो मोहनी कर्म के उदय तथा योग ही उत्पत्ति 

के निमित्त से होता है। इन समस्त चौदृद गुण स्थान के घारी कर्स # 
सहित छिये हों यह संसारी जीव है छिसने समल भार्ठों कमो का नाश कर 
दिया है-- धह गुण स्थान रहित भगवान सिद्ध परसंप्टी मुक्त जीव है इस 

प्रकार चौंद्इ गण स्थान वर्ती समस्त संसारी जीव हैं । इस प्रकार समम्धना 

आइच्यक है । 

आगे इन चोदह गुण स्थान को चढ़ाने तथा उत्तारने वाले 
मार्गको वतलाते हैं । 

प्रथम निथयात्व गुण स्थान से ऊपर चढ़ने के चार नाग हैं। कवि 
वहाँ इचसे नीचे गण स्थान नहीं हैं 

इसके उदरने का कोई मार्ग नहीं है । वहाँ पर कोई मिथ्यादष्टि लीद तो 
विषय उठ मिथ्यात्त ुण स्थान के वि 
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का त्रिक और अनन्तानुवन्धी की चौकड़ी इन सात प्रकृतियों का उपशगम 

करके चौथे असंयत सम्यर्दृष्टि नामक गुण स्थान में चढ़ता है। घुनः कोई 
जीव वहाँ मिश्र प्रकृति के उदय होने से वह तीसरे मिश्र गुणस्थान सें 

चढ़ता है । पुनः कोई जीव उन सात प्रकृतियों का और दूसरी अप्रत्या- 

ख्यान कपाय की चौकड़ी, ऐसी ग्यारह (११) प्रकृति का क्षयोपशम दोने 

से वह पांचवें देशसंयत गुणस्थान में चढ़ता है। तत्पटचातू कोई जीव दर्शन 

'मौहनीय की तीन और भननन््तानुचंधी की १, अप्रत्याख्यानी २, ग्रत्या- 

ख्यानी ३, रूप चौकड़ी की बारह ऐसी पन्द्रह प्रकृति का क्षयोपश्म कर के 

चार संज्बलन भौर नौ कपाय के देशघाती स्पद्धकों का अति मन्द उदय 

होने से सातवें अप्रमत्त संयत गुणस्यान में चढ़ता है । ऐसे मिथ्यात्व गुण- 

स्थांन से ऊपर चढ़नेके ये चार माग हैं | क्योंकि पहले मिथ्याल गुणस्थान 
में सातवें गुणस्थान से ऊपर चढ़ने के भाव नहीं होते | पुनः दूसरे सासा- 
<दून और छुटे प्रमत्त संयत इन दो गणस्थानमें नीचे से कोई जीच नहीं 

चढ़ता है । इसलिये पहले मिथ्यात्त गुणस्थान के ऊपर चढ़ने ही के चार 

मार्ग कहें हैं, इससे अधिक नहीं । 

भाषाथै--पहले मिथ्यात्व गुणस्थानसे निकलकर कोई जीव तो तीसरे 

गुणस्थान में जाता है। कोई जीव मिथ्यात्व से निकलकर चौथे गुणस्थान 

में जाता है और कोई जीव मिथ्यात्व से निकलकर पांचवे गुणस्थान में 
जाता है तथा फोई जीव मिथ्यात्व से निकछकर सातवें गुणस्थान में जाता 

है. , इसके आगे नहीं । ऐसे मिथ्यात्र गुण स्थानसे मिकलकर तीसरे, चोये, 

पांचवें तथा सातवें इन चार झ्रुणस्थानों में ही गमन होता है। इस प्रकार 

पहले मिथ्यालर गुणस्थान के चार मांगे हैं | पुनः दूसरे सासादन सम्यंग्दृष्टि 

गुणस्थान वाले जीवों के नीचे उतरने को एक मार्ग है.। क्योंकि यह सासा- 
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दन से नीचे उतरकर एक मिथ्यात्व में ही पड़ा है । वह ऊपर नहों 'चढ़ता॥। 

इसलिये दूसरे सासादन गुणस्थान का एक ही माग है । पुनः तीसरे मिथ्या- 

त्वगुण स्थान के दो मार्ग हैं। क्योंकि मिश्र गुण स्थान से चंढ़े तो एक 

चौथे गुणस्थान में ही जोय इससे भागे नहीं । और जो तीसरे से नीचे गिर, 

जाय तो एक पहले मिथ्यात्व में ही आयेगा, दूसरे सासादन में नहीं । इस- 

लिये इसका दो द्वी मार्ग कद्दा है । इस प्रकार तीसरे मिश्रगुणत्थान के दो 

मार्ग हैं । पुनः चौथे अन्नत सम्यर्दष्टि के पाँच मागे हैं। चौथे से ऊपर 

यदि चढ़े तो सातवें तथा आठवें में जाय और चौथे से यदि नीचे गिर जाय 

तो पहले में, दूसरे में अथवा तीसरे गुणस्थान में आता है । इसलिये इसके. 

चार मार्ग हैं । पुनः पांचवें देश संयतत गुणस्थान के पांच मार्ग हैं। इसके. 

ऊपर चढ़े तो सातवें गुणस्थान में जायगा और पांचचे से नीचे गिर जाय 

तो पहले मिथ्यागुण स्थान में, दूसरे सासादन में, तीसरे मिश्र में अथवा' 

चौथे सासादन में आाता है । अतः इसके पांच मागे हैं। पुनः छठे प्रगत्त 

संयत के छुद्द मांग हैं । छठे से यदि ऊपर चढ़े तो सातवें गुणस्थान में: 

जायगो और जो छठे से नीचे गिर जाय तो पहले में, तीसरे, चौथे वथाः 

पांचवे में भाता है । भतः इसके छुद्द मार्ग हैं। ऐसा छुठे प्रमत्तसंयतगुण- 

स्थान के छुद्द माग हैं । पुनः सातवें अप्रमत्त संयत के तीन मार्ग हैं। 

सातवें से ऊपर यदि जीव चढ़े तो वह एक आठवें में आता है और नीचे 

गिरने पर छठे में जाता है, मरण करे तो चोथे अब्रत में जाता है । अतः 

इसके तीन माग कहे गये हैं। पुनः आठवें अपूर्व करण के तीन मार्ग हैं। 

इस आठवें से अगर ऊपर चढ़ जाय तो नवमें गुणस्थान्न में जाता है, पर. 
नीचे गिर जाय तो छठे में भाता हे। कदाचित् मरण हो जाय तो चौथे 
अन्त गुणस्थान में आता है | अतः इसके भी तीन मार्ग कहे गये हैं । पुनः 
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नवमें अनिवृत्तिकरण के तीन मार्ग हैं। इस नववें गुणस्थान से अगर ऊपर 
चढ़े तो दशवें गुणस्थान में जाता है पर नीचे गिर जानेसे आठवें में आता 
है, किन्तु मरण करना दो तो चौथे अव्रत ग्रुणस्थानमें जाता है । अतः इसके 
भी तीन मार्ग कहे गये हैं | दश्वें सूक््मसाँपराय के भी तीन मार्ग हैं । 
दशवे' से ऊपर चढ़े तो ग्यारहवे' गुणस्थान में आता है, नीचे पड़ चाय 
तो नववे में जाता है तथा मरण करे तो चौथे भत्रत गुणस्थान में भाता 

है। अतः इसके भी तीन मार्ग हैं। पुनः ग्यारह॒वे' उपशान्त गुणस्थान 

चाले के दो मार्ग हैं। अगर भ्यारहवे' से नोचे गिर जाय तो दशवे' में 

आता है। पर यदि आायु के क्षय हो जाने से मरण हो जाय तो चौथे 

अज्जत गुणस्थान में आता है । तब यह ऊपर नहीं चढ़ कर केवल नीचे ही 

'पड़ा रहता है | अतः इससे नीचे उतरने के दो ही मार्ग हैं । 

भावा्थ--सातवां अप्रमत्त, आठवाँ अपूर्वकरण, नववां अनिवृत्ति करण 

तथा द्शवां सुक्ष्मसांपराय ! इन चार गुणस्थानोंमें उपशम श्रेणीवाले जीवों 

की तो तीन-तीन चाल हैँ इससे यदि उपर जाय तो अनुक्रम से एक 

एक गुणस्थान में चढ़ता है । नीचे पड़ जाय तो एक एक ही गुणस्थान में 

अनुक्रम से नीचे उनतरता है भौर इससे यदि नीचे पड़ जाय तो क्रम से 

नीचे नीचे उनरता आता है । और मरण करना हो तो वह चौथे अबृत 
गुणस्थान में आकर करता है | अतः इनके भी तीन तीन भार्ग कहे गये 
हैं । पुनः ग्यारह वे उपणान्त भोद्द गुणस्थानवाले जीवके उपर चढ़ने का तो 

अमाव ही है | अतः वहाँ अन्तमु ह्ते के पश्चात् नियम से चारित्रमोहनीय 
कर्म का उदय होता है । और बहाँ आयु के क्षय से मरण भी द्ोता है | 

अतः यह ऊपर न चढ़कर नीचे उतरता है । इस प्रकार उपशान्त मोहचाला 

नीचे गिर जाय तो दशवे' में तथा वह मरे तो चौथे में भाता है । इस 
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प्रकौर नीचे उतरने के दो मार्ग हैं । पुनः दूसरी क्षपक श्रणीवाला जीव 

अलुक्रम से एक एक गुणस्थान ऊपर चढ़ता है पर वह नीचे नहीं गिरता | 

इससे यह चार घातिया कर्मों को नाश करके केवल ज्ञान को प्राप्त करता 

है। भतः इसके ऊपर चढ़ने का ही मार्ग है, नीचे का नहीं। अर्थात् 

सातवे' अप्रमत्त ग्रणस्थान में क्षपक श्रेणी को मांड़ कर अनुक्रम से एक एक 

गुणस्थान ऊपर चढ़ता है । सो प्रथम तो उस सातवें आठवें भपूर्वकरण 

शुणस्थान भें जाता है । पुनः आठवे से पुनः नव अनिवृत्तिकरण गुणस््थान 

में जाता है ! पुनः नववे' से दशवे सूक्ष्मसांपराय ग्रुणस्थान में जाता है | 

तत्परचात दशवे से फिर एक वबारहवे क्षीण मोह गुणस्थानमें ही जाता है । 

यह ग्यारहवे' उपशान्त मोह् के विपय में नहीं जाता । क्योंकि वहाँ एक 

उपशम श्रेणीवाला ही जाता है । अतः क्षपक श्रेणीवाला दृशवे' से बारहवे' 

में जाता है, ग्यारहवे' में नहीं। पुनः बारहवे' में फिर एक सयोग केवली 

नामक तेरद्वे' गुणस्थान में ही चढ़ता है । ऐसा क्षपक श्रेणीवाला जीघ 

अनुक्रम से एक एक गुणस्थान ऊपर चढ़ता है नीचे नहीं पड़ता । तथा 

वह मरण भी नहीं करता है । अतः दूसरी क्षपत्र श्रेणी के' विषय में ऊपर 

चढ़ने का एक ही मार्ग कह्दा है । 

पुनः तीसरे सयोग केवली गुणस्थान का भी एक मार्ग हे। क्योंकि 

इससे यह तेरहवे' गुणस्थानकों छोड़कर एक भयोग केवली नामक चौदहवे' 

गुणस्थान में जाता हे तब वह नीचे नहीं पड़ता और उसमें मरण भी नहीं 
होता। इसलिये इसका मार्ग एक ही कहो गया है। पुनः चौदहवे' अयोग- 

केवली गुणस्थानवाका जीव उस गुणस्थान को छोड़कर सिद्ध पद में जाता 

है, अन्यतन्न नहीं । इसलिये इसका ऊध्येगमन होना ही एक मार्ग है। इस 

प्रकार मिथ्याहष्टि आदि अयोग केवली तक चोदंह गुणस्थानमें चढ़ने उतरने 
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रूप संसारी जीव का गमन होता है । उसमें मिश्र, वारहवे' क्षीणमोह, तेर- 

हवे' सयोग केवली, ये तीन गुणस्थान और क्षपक्र श्रेणी इन चारोंमे नियम 

से मरण नहीं होता । इसके अछावा अन्यत्र मरण सम्भव है । 

भावा4--तीसरे, बारहवे', तेरहवें इन तीन स्थानों में नियम से 
मरण नहीं होता है । किन्तु इसके अतिरिक्त अन्य ग्यारह स्थानों में जीव 

मरण करता है, परन्तु मरण करके जब वह दूसरी गति में जाता है. तब 

चहां उसकी विग्रहगति में मिथ्यात्व, सासादन, अषिरत इन तीन गुणस्थानों 

में मरण होता है । अन्यत्न नहीं | इससे पंचम आदि ग्यारहपे गुणस्थान 

तक उपशम श्रेणीपाका जीव मरण तो करता है, किन्तु मरण करते ही 

दूसरे समयमें उसके एक चौथा भविरत गुणस्थान होता है | वहां से संयम 

भांवना नहीं रहती । इससे विग्रदगति में संयम के प्रतिपक्षी जो अप्रत्या- 

छयान' कपाय उनका उदय पाया जाता है | इसलिये विश्रदगति में जीवकां 

संयमरूप भाव नहीं होता है । पुनः जो जीव भिथ्यात्व में मरण करता 

है (उसकी विग्नहगति में पहला मिथ्यात्र ग्रुणस्थान नहीं द्ोता है। 

पुनः जो मिथ्यात्व में मरण करता है उसकी विश्नद्द गति में पहला 

मिथ्यात्र गुण स्थान ही पाया जाता है और जो जीव सासादन 

के भाव से मरण करता है उसके विग्नदगति में दूसरा सासादन 
गुणस्थान नहीं रहता है। वह पीछे मिथ्यात्त को प्राप्त होता है। पुनः 
जो जीव व्रत से रह्तित सम्यक्त्व से सहित मरण करता है उप्तके विग्नइगति 

में मी चौथा भविरत गणस्थान नहीं रहता है। इसलिये संसारी जीव के 

लिये विग्नहयति में पहला, दूसरा, चौथा ये तीन गृणस्थान कहे हैं! 

भाषार्थ--समस्त संसारी जीव के विग्रद गति में पहला मिथ्यात्व, 

दूसरा सासादन, और तीसरा अविरत ये तीन शुणस्थान दी होते हैं, ऐसा 
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नियम है। इससे हीनाधिक नहीं है । ऐसा भगवान् भहेन्तदेव ने कहा है । 

पुनः चौददव गुणस्थान में जौ जीव मरण करता है चद समस्त संसार का 

नाश करके मोक्ष चला जाता है । अतः उसको घिग्रहग्तिं नहीं होती । 

इसी प्रकार गोम्मटसार में भी कहा है कि जो पहले भिथ्यात्व ग्रुणस्थान में 

मरण करता है वह जीव समस्त चारों गतियेंमें जाता है, इसमें कोई घाधा 

नहीं है, किन्तु वहां इतनी विशेषता है कि देवगति में नवग्रेवेयक तक दी 

जाता है | इसके आगे नव अनुदिश तथा पंच अनुत्तर ऐसे 'चौदह स्थानों 

में नहीं जांता है। क्योंकि उसमें सम्यग्दष्टि जीव ही उत्पन्न होते हैं। 

अतः देवगति में मिथ्यादष्टि जीव नवश्रवेयक तक दह्वी उत्पन्न होते हैं 

आगे नहीं जाते। पुनः जो जीत दूसरे सासादन गुणस्थान में मरण करते 

हैं वे तिय च, महुप्य, देव, इन तीन गतियोँ में तो जाते हैं, इसमें कोई 
चाधा नहीं है, परन्तु सासादन के परिणाम सहित एक नरक गति में नहीं 

जाते हैं। ऐसा आगम का नियम है। इसलिये दूसरे गुणस्थोन का जीब 

एक नरक गति के विना अन्य तीन गतियों में जाकर उत्पन्न द्योता है, 
ऐसा समस्तना चाहिये । घुनः जो जीव चौथे अविरत ग्रुणस्थान में मरण 

करते हैं वे जीव पूर्व आयु धाँधकर समस्त चारों गतियों में जाते हैं । इसमें 

किसी सी प्रकार की कोई वाधा नहीं है, किन्तु इसमें इतनी विशेषता है 

कि नरकगति में पहले नरक तक द्वी जाते हैं, इसके आगे नहीं । और 
तिर्यंचगति में भोगभूमि दी जाता है, फर्ममि में नहीं । 

भावाथं--जिस जीव ने पहले मिथ्यात्व और चौथे अविरत गुणस्थान 

को पाकर वहां मरण किया द्वो तो वह चारों गतियों में जाता है, ऐसा 

जाननो | पुनः पाँचचा१, छुठवां२, सातवाँ ३, आठबॉ४, नववा५, दशर्चाँ६, 

श्यारहर्वा७, ऐसे इन सात शुणस्थानं के विषय में जो जीव मरण करता 
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है सो नियम से एक देवगति में ही जाता है, अन्य तीन गवतियों में नहीं । 

और देवगति में भी घेमानिक देवों में ही उत्पन्न होता है, अन्य भवनत्रिक 

में नहीं । 

भावार्थ--जो सम्यक्तत सहित संयमी जीव मरण करता है सो 

नियम से वेमानिक देवों में ही जाकर उत्पन्न होता है, अन्यत्र नहीं। पुनः 

जो जीव चौद्दवे' अयोग केघली गुणस्थान में मरण करता है वह समस्त 

अप्ट कर्मों का मूल से नाश करके एक समय में अष्टमी धरणी जो सिद्ध- 

'शिला कही है वहां जाकर तिप्ठता है। जद्दां से पुनः मरण नहीं होता 

ऐसा मोक्षपद् को प्राप्त करता है। इस प्रकार चौदहगुणस्थान का स्वरूप 

जानना । 
आगे श्री मोम्मट्सारजीके अनुसार चीदह मार्गणा अर्थ सहित 

कहते हैं--जेसे उपयोग छक्षणरूप जीव तत्वका वर्णन किया है वैसे ही 

उस जीव के विपय में गति--१, इन्द्रिय---२, काय--३७ यौग--४५ 

बेद---५, कपाय--६, ज्ञान--७, संयमम--८, दर्शन--% छेश्या--१ ०, 

अव्य--११, सम्यकतल्व--१३, संज्ञी--१३» तथा आद्ारक--१४ ये 

चौदद मार्गणाये' हैं । ह 

भावार्थ- यहां मार्ग नाम रास्ते का है.। इसलिये जिस मार्ग में जीव 

पाये जायें बह मार्गणा है । ऐसी मा्गणा शब्द को निरुक्ति कही है 

आगे प्रथम गतिमार्गणा के स्वरूप को कहते हैं: - 

जिसमें गमन किया जाय सो गति है । 

प्रश्म--यदि गमन किया रूप ही गति हे तो वह पुद्यल 

द्रव्य के भी होती है अतः उसकेगी गतिपने का प्रत्न॑ंग जाता हे | 

क्योंकि वे भी गमन रूप किया करते हैं । इत्तलिये उनके भी गति 

मार्गगा ठहरेगी ? 
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उत्तर- ऐसा नहीं है, क्योंकि गति नाम कमंके उदय से जो जीवों 

की पर्याय उत्पन्न द्ोती है सो गति है । ऐसी गति शब्द की निरुक्ति कद्ी 

है । और वह गति नारक --१, तिर्येत्र--२, मनुप्य--३५ देंव--४ ऐसी 

चार प्रकार की है । उनमें प्रथण नरक गति के स्वरूप को कहते हैं । 

वहाँ जो जीव नरक गति सम्बन्धी अन्न पानादिक द्रव्य में १, नरक की 

भूमि रुप क्षेत्र २, काल ३, भाव ४ इन चारों के विपय में कभी रत 

नहीं होते हैं भथवा जो परस्पर में ग्रेम नहीं करते हैं वे नरक गति के 

जीव हैं तथा अन्य जो पहले भव के वेर-भाव से उत्पन्न हुईं क्रोध रूपी 

अग्निसे नवीन और प्राचीन मार की जीव परस्पर में एक दूसरे को देख 

कर है प् भाव वश लड़ते है। यानी किसी से घेर या हष करके प्रेम-माच 

पूर्वक नहीं रहते हैं तथा जो मनुप्य को काय से पीड़ा करे या दुःखादिक 

की वाधा करे वह नरक हे उस नरक विल में उत्पन्न होने चाछा नारक 

है । नरक गतिका अर्थ पापकम के उद्यसे नरक में उत्पन्न हुए जो जीव 
हैँ उनकी नरक पर्याय या नरकंगति कहते हैं । 

भावा4-- जो नरक गति नाम कर्म के उदय से जीवको नरक की 

प्राप्ति हो वद नरकगति है । आगे तियश्व गति का स्वरूप कहते हैँ :--- 

वह जिस जीवके विव॒त अर्थात् ढकी हुईं गृढ़ रूप न हो यानी जो 

सब्ेदा प्रकट रहे तथा आद्वार, भय, मेथुन और परिम्नह ऐसी चार संज्ञाये' 
जिनके हों और जो प्रभाव, छुख, दुःख द्वितीय लेश्या की विशुद्धता से 

हीन रूप हाँ वह निकृष्ट है। पुनः जिनको हेय उपादेय का ज्ञान नहीं है 

यानी जो अज्ञानी हैँ, नित्य निगोद की अपेक्षा से जिनके अत्यन्त पाप की 

अधिकता दो मौर भत्यन्त कुटिल तथा मायाचौर रूप परिणाम दो उन्हे 

तियश्व कहते हैं । और उनकी जो गति है वह तिर्यश्व॒ गति है । | 
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भावाथ-तिरयच गति नाम कर्म के उदय से मायाचारी कपट रूप 

परिणाम संयुक्त जीवके जो तिये च पर्याय प्रगट हो सो तिय॑च गति है । वे 

तिय च जीव गोम्मटसार जी में पांच प्रकार के कहें गये हैं । उनमें एक तो 

सामान्य तिय च १, दूसरा पंचेन्द्रिय तियंच २, तीसरा पर्याप्त तियंच ३, 

चौथा योनिमती तियच ४, और पांचर्वा अपर्याप्त तियंच ५, ऐसे पाँच 

भेद हैं । अर्थ--जो सभी भेद् रूप तियचों का समुदाय हो सो तो पहला 

सामान्य तियेच है, जो एके द्रियादिक विकछ चतुप्क के बिना केवल 

पंचेन्द्रिय ही तिय॑च हो सो दूसरा पचेन्द्रिय तियेंच है, जी अपर्याप्त के 

विना केवल एक पर्याप्त कूप ही तयंच हो सो तीसरा पयप्ति तिय'च है, 

जो द्रव्यस्त्री वेदरूप तिथ'चनी हो सो चौथा योनिमती तियेंच है, और 

जो लब्धि अपर्याप्त रूप तियेच दो सो पांचवां अपर्याप्त ति्येच हे। ऐसे 

पाँच प्रकार के तिर्य च जीत्र हैं । इस प्रकार दूसरी तियंच गति है। भागे 

मनुप्य गतिके स्वरूप को कहते हैँ । जो जीव नित्य ही देय यानी त्यागने' 

योग्य और उप|देय यानी ग्रहण करने योग्य हेयोपादेय विशेष को जाने 

तथा मनसा अनेक शिल्प आदि कल्ाओं में प्रवीण हो अथवा राजा की 

वस्तु के चिन्तन भादिक में हढ़ उपयोग दो सो जीव मज॒प्य है और 

उनकी जो गति दै सो मनुप्य गति हैं। 

भावार्थ -- जो मजुप्य गति नाम कर्म के उदय से जीव के मलुष्य 

पर्याय की प्राप्नि दो सो मनुष्य गति है। ऐसी इसकी निरुक्ति है।वचे 

मनुष्य जीव भोम्मटसारजी में चार प्रकार के कहे गये हैं । सो जेसे पहले. 

पांच भेदरूप तिर्य चॉ का वर्णन किया गया है वेसे ही भजुप्यों काहै। 

परन्तु ,यहाँ इतना विशेष है. कि जो मनुष्य पचेग्द्रिय भेद् से दीन है। 

अतः मनुप्य सामान्यादि चार प्रकार का है । क्योंकि मजुष्य सभी पचेन्द्रिय 
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हैं | अतः सामान्य मनुष्य १, पर्याप्त मनुष्य २, योनिमती ३, अपर्याप्त 

सलुप्य ४, ये चार ग्रकार के भेद कहे हैं। वहां जो सभी मनुष्य भेंदों के 

समुदाय रुप पने हो सो तो पद्छा सामान्य पुरुष है १, जो अपर्याप्त 

विनो केवल एक पर्याप्त रूप ही मनुष्य हो सो दूसरा पर्याप्त मनुष्य है ९, 

पुनः जो द्रव्यल्ली वेद्रूप मनुप्यनी दो सो तीसरा थोनिमती मनुष्य है ३५ 

जो लव्धि अपर्याप्त रूप मनुष्य हो सो चौथा अपर्याप्त मनुष्य है ४, ऐसे 

चार प्रकार के मनुप्य जीव हैं। इसी तरद्द तीसरी मलुप्य गति कद्दी 

गई है । 

अब आगे देवगति के स्वरूप को कहते हैंः-- 
जो जीव नित्य ही मेर, कुछाचल पवत तथा द्वीप समुद्र आदि के 

विषय में दीव्यतिं यानी क्रीडा करे और वहां मन्दरूप हों। अथवा अणिमा 

यहिमा आदिक जो मनुष्यों को दुलेम हैं ऐसी अनेक ऋद्धियों से संयुक्त 

दिव्य प्रभाव यानी अति दोपि से प्रकाशित सप्त घातु मर रोगोदिकि दोषसे 

रहित देदीप्यमान महान मनोहर जिनका दारीर है वे देव हैं । इस प्रकार 

भगवान् के परमागम में देव का सखरूप कहा । उनकी जो गति हें वह देव- 
गति है | इस प्रकार इसका स्ररूप समझता । 

भावाथे--जो देवगति नामकम के उदय से जीवके देव पर्याय प्रकट 

हो वह देवगति है। इस प्रकार यह चौथी देवगति है | इससे मिन्न पांचवीं 

मुक्त जीव को जो गति है उसको सिद्ध गति कहते हैं । सिद्ध जीव संसार 

गंति से सर्वेधा रहित हैं । उनमें जन्म, जरा और मरण ये त्रिदोष नहीं है 

तथा अनिष्ट संयोग, इप्ट वियोग शोक, सय आदि विविध भांतिकों वेदना 

आदि दठुःख भी नहीं हैं । इसमें समस्त आठ क्ों का सवेधा. नाश होने 

के कारण प्रगट हुईं जो सिद्ध पर्याय है वह सिद्धयति है इस सिद्धगति में 
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संसार की भावना नहीं है | इसलिये संसारी जीवों की अपेक्षा गतिमार्गणा 

चार प्रकार की कट्टी गयी है। भर्थात् पाँचवीं सिद्धग॒तिमें मुक्त जीवॉके कर्म 

का उदय नहीं हैं। इसलिये इनको गति मार्गणार्मे झह्ण नहीं किया गया. 

है। इस हेतु से मुक्त जीवकी भिन्न्नगति सिद्धयति समझना। भब आगे: 

दूसरी इन्द्यमा्गणा को कहते हैंः-वहां आात्माका जो चिन्ह है. सो इन्दियः 
है। अथवा जंसे ग्रवयक आदि में अहमिन्द्र कहे गये हैं वे चाकर ठाकुर 
के भेंदसे रद्वित मे इन्द्र हैं । ऐसे सभी देव अपने आपको इन्द्र मानते हैं । 

क्योंकि व जुदे जुंदे एक एक इन्द्रिय पर की अपेक्षो रहित हैं. और अपने. 

इंड्बरतापने को धरते हूँ । इसलिये अद्दमिद्र देवोंके समान इन्द्रिय कही हे । 

भावा4--जेंसे अद्दमिन्द्र देव स्वामी सेवक के भेद से रदित हैं यानी 

वे समस्त रूप से अपने ही आधीन हैं बसे ये स्पशेन आदि इन्द्रिय सी. 

अपने प्थक एथक देवों के विषय में पर की अपेक्षा नहीं चाइते । इसलिये 

इनको इन्द्रिय कह्दा है । ऐसी निरुक्ति से इन्द्रिय शब्द को अर्थ सिद्ध हुआ 

है । वे इन्द्रियां दो प्रकार हैँ | एक द्रव्येन्द्रिय और दूसरा भावेन्द्रिय | वहां. 

नि३ त्ति और उपकरण रूप तो द्रव्येन्द्रिय है और छब्धरि तथा उपयोग रूप 

भावेन्द्रिय है। उनमें प्रथम द्रव्येन्द्रिय के स्वह्यप को कहते हैँ । जाति नाम 

कर्म का उदय है सहकारीपना जिसके ऐसा शरीर नामक नाम कमेके उदय 

से उत्पन्न हुआ जो जीव के निर्॑त्ति उपकरण रूप देद का चिन्दर दें सो 
द्रन्येन्द्रिय है । 

भावाथ--जो जीव के शरीर में यथायोग्य अपने अपने स्थान में 

पुद्गल द्रव्यरूप इन्द्रिय है सो दन्येन्द्रिय है और वह द्रव्येग्द्रिय निएर त्ति उप- 

करण के भेद से दो प्रकार है उनमें मी जो अपने अपने आवरणों के क्षयो- 

पशम सहद्दित भात्मा के प्रदेश इन्द्रियाँ के आकार रूप द्दोकर तिप्ठते हैँ सो 
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भर फोई जीव जानना तो चाहे, किन्तु उसके क्षयोपशम की शक्ति नहीं 
है तो वह केसे जानेगा १ अतः छव्धि और उपयोग दोनों के मिलने से 
विषय का ज्ञान होता है, इनको ही भावेन्द्रिय कद्दते हैं । इस प्रकार एक 

एक द्रव्य और दूसरी भाव रुप जो पांच इन्द्रियाँ कही गयी हैं वहाँ जिन 
जीवों के एक स्पर्श के विपय में दी ज्ञान हो और बेसा चिन्ह हो तो वे एके- 
न्द्रिय जीव हैं । पुन" जिनका एक स्पर्श और दूसरा रस इन दो चिषय 

में ज्ञान हो, पेसा ही चिन्ह यदि होय तो वे द्वीन्द्रिय जीव हैं। जिनका 
एक एप, दूसरा रस तथा तीसरा गंध इन तीन विपयोँ में ज्ञान हो, वेसा 

ही चिन्द्द यदि हो तो वे तेइन्द्रिय जीव हैं । जिनको एक स्पशे, दूसरा रस 

तीसरा गन्ध तथा चौथा वर्ण इन चारों विपयों का ज्ञान हो, यदि वेसा दी 

चिन्ह दो तो थे चतुरिन्द्रिय जीव हैं। और जिनका एक स्पर्श, दूसरा रस, 

तीसरा गन्ध, चौथा वण, तथा पाँचवां शब्द इनके ज्ञान का चिन्ह दो तो 

पचेन्द्रिय जीच हैँ | ये समी जीव अपने जुदे जुदे भेद् से संयुक्त हैं। इनमें 

पहली स्पर्शन इन्द्रिय तो अनेक भाकार रूप है । जिससे पृथ्वी दि एके- 

रिद्रिय तथा द्विन्द्रिय भादि पंचेन्द्रिय समस्त संसारी जीवॉकेशरीर का आकार 

अनेक भ्रकार का द्ोता हे। उसमें स्पर्शन इन्द्रिय सभी शरीर के विषय में 
व्याप्त रहती है। इससे स्पशेन इन्द्रिय का भी अनेक प्रकार का आकार कहा 

है। ऐसी पहली स्पर्शन इन्द्रिय विचित्र प्रकार की है। दूसरी जिहंवा इंद्रिय 

खुरपा के आकार में है । तीसरी प्राण इन्द्रिय अति मुक्त जो कंद्ब का पुष्प 

है उसके आकार में है, चौथी चक्षु इन्द्य मसूर की दाल के आकार में हैं 

ओर पांचवीं श्रोत्र इन्दिय जब की नाछी के आकार में है। इस प्रकोर 

इनका प्रथक प्थक आकार हे। उनमें घनांगुल के असंख्यातवे' भाग श्रमाणे 

आकाश के प्रदेशों को चक्षु इन्द्रिय रोकता है। अतः घर्नाँगुछ के असंख्या- 
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तबे' भाग प्रमाण तो चक्षु इंड्रेय की अवयाहना कट्टी हें । पुनः इससे सं- 

ख्यात गुदी श्रोत्र इन्दिय की अवगाहना हूँ । संख्यात गुनी प्राण इन्द्रिय की 

अवगाइना हैं, इसठे संख्योव गुनी जिहवा इन्दिय ही अवयाहना दें और 
वह भो घर्बांगु के असंख्यातवे भाग प्रमाण ही हें। आगे स्पशन इन्दिय 

के प्रदेशों को अवगाइना के अम्राण को ऋइते हैँ । वहां स्पशन इन्दिय की 

जबचन्य भवयाइना तो सूक्ष्म निभोदियां रब्बि अपयर्तिछ जीवों के उत्पन्न 

होने से तीचरे समय में जो जधन्य शरोर का प्रमाण घनांयुछ के असंख्या- 

तब माग सान्न कद्दा हें लो द्वी उसकी जबन्य अवगाइना हैं। पुनः उत्कृष्ट 

पने से जो अंत का स्वयंभू रमण समुद्र में राघव नामक महा मच्छ 
का शरीर संख्यात घनांगुर प्रमाण कहा हे सो ही उसको उत्कृष्ट अवगाइना 

हैं। इसलिये स्पर्श न इंदिय की संख्यात घर्नाँयुछ प्रमाण अवग्राहना कही 
हैं । ऐसी एक्रेदियों की सिन्न सिन्न अवग्राइनः होती हे अथबा 

जिसको एक्र इन्दिय हैं वह एक्रेन्दिय जीत्र हें । जिसका 

दो इन्द्रियां है बढ दो इन्द्रिय जीव है, जिपक्रे दीन इन्द्रियां है. चह्द 

ते इन्द्रियां जीत्र है, जिसके चार इच्धियां हे वह चतुरिन्द्रिय जीव है तथा 

जिसके पंच इन्द्रियाँ हे वह पंचेन्द्रिय जीव हैं। उसमें पृथ्वी, जछ, भगिनि, 

वायु, तथा वनस्पति ये पांच :स्थावचर जीव तो एक्रेन्दिय जीब हैं । पुनः 

राख, छठ, इल्यादि दो इन्दिय जीव हैं, कीड़ी मछोंड़ी आदि तीन इन्दिय 

जीत हैं, श्रमर मक्खो पतंग आदि चतुरिन्दिय जीद हैं तथा मनुष्य, देव 

नारकी जलचर आदि तियच पंचेन्दिय हैं । 

आगे तीसरी काय मार्गना को कहते हैं :-- 

वहाँ एकेन्दिय आदि जात कम के उदय से सहित जो त्रस॒स्थापर 

नाम कर्मके उदय छे उत्पन्न हो चढ़ त्रत और स्थावर पर्याय कहलाती । 
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ग्रावा4--नो पुट्गल स्कन्ध सम्बन्धी जीत्र को पर्याय उत्पन्न हो बह 

काय है. और चह प्ृथ्वीकाय, जरकाय। अभिकल््नाय बायुकाय, तथा बनस्पतिकाय 
के भेद से पांच प्रकार का है | यह पांच और एक त्रस थे दोनों मिलकर 

पट॒ुछाय जीत्र हैँ । और जो जीव मयादिक से उछ्विन रूप हो, भागने आदि 

क्रिया से संयुक्त हो, उसे चअसकाय कहते हैं। पुनः जो जीव सयादिक से हलन 

चलन क्रियासे रहित हो वह स्थावर काय जीव है। अथवा जो त्रूस नाम 

कमकी प्रकृतिक्रे उदय से लीवकी त्रस पर्याय हो बह त्रस काय जीव है और 

स्थावर् नाम कर्मी प्रकृतिके ठदयसे जीव की जो स्थावर रूप पर्याय हों बह 

स्थापर काय है । इसलिये ये पांच स्थावर और एक त्रस ये दोनों प्रिलकर 

पदकाय जीत हे । अथवा जो पुदगल स्कन्ध के संचय रुप से जीडिन रहे 

वह काय है। वह औदारिऊ आदि झरीर के नाम से प्रतिपादित किया गया 

है। इसलिये भौदारिक आदि दारीर में स्थित हुआ जात्मा की जो पर्याय 

हो उसको भी उपचार से काय कटा हू | इसलिये जीव विपाछी त्रस॒ स्थावर 

नामकर्म की प्रकृति के ठदय से तरस स्थावर रूप जीव की जो पर्याय दो 

वह काय हैं। इस प्रकार व्ययद्दार की अपेक्षा से कह्टा गया है और 

पुदगल विपाडी दारीर नाम कर्म की श्रकृृति के उदय से हुआ जो गाला 

का दरीर है उसका यहां काय दाब्द से अ्रहण नहीं किया गया हैं, इसल्यि 

पृथ्वी, जछ, अग्नि, वायु तथा वनस्पति और त्रस ऐसे छह अरकार के काय 
हैं, ऐसा समम्तना चाहिये | अथवा पृथ्वी, जछ, अग्नि, वायु, और वनस्पति 

रूप परिणाम पुद्गल स्कन्ध में से वेसे दी स्पर्श, रस, गंध, वण से युक्त 

जीव के दारीर में नियम से होता दे। इसलिये प्रथ्वीकाय, अपकाय, 

अग्निकाय, वायुकाय और वनस्पतिकोय ऐसा कहा है। अतः वहां किसका 

शरीर पएथ्वी दे वद प्रथ्वीकोय, जिसका जठ है वह जलकाय, जिसका 

२९ 
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अरिनि है वह अग्निकाय, जिसका वायुमय शरीर है उसे वायुकाय तथा 
जिसका शरीर वनस्पतिमय है उसे वनस्पति काय कहते हैं । क्योंकि तियेश 

गति एकेन्द्रिय जाति औदारिक शरीर स्थावर काय इत्यादि नाम कम कौ 

प्रकृति के उदय की अपेक्षा के बिना इस प्रकार निरुक्ति सम्भव है | इसलिये 

पृथ्वी कोय, जलकाय, अग्निकाय, वायुकाय तथा वनस्पतिकाय जीव के नाम 

हैं। अथवा जो केवछ अचेतन रूप:पुदुगल परमाण अपने स्वभाव से दी 

कठिनता से सहित रूप परिणमन करे वह पृथ्वी है। क्योंकि उसके अन्द्र 

आगामी पएथ्वी जीवादि भेद नहीं पाये जाते । अतः, जो सामान्य रूप हो 

वह पृथ्वी है । पुनः जो कोई जीव अपनी पहली पर्याय को छोड़कर पृथ्वी 

में उत्पन्न होने के सन्मुख हुआ हो वह -जब वहां विग्नदगति में अन्तराल में 

रहे तब उसको प्रृथ्वीजीव कहते हैं। क्योंकि वहाँ केवल प्रथ्वी जीव हे 

शरीर नहीं | इसलिये उसका नाम प्रथ्वी जीव है । पुनः जो जीव प्रश्वीरूप 

शरीर को घारण करे वह प्ृथ्वीकायिक है | क्योंकि वहां पृथ्वी जीव तथा 

पृथ्वी का शरीर ये दो प्रकार पाये जाते हैँ। अतः उसका नाम प्ृथ्वी- 

कायिक पड़ो । पुनः जो घथ्वी में से जीव निकल गया द्वो और उसका 

शरीर शेप रहा हो पह प्रथ्वीकाय है। क्योंकि वहां केवल पृथ्वी शरीर 

ही पाया जाता है, जीव नहीं । इसलिये उसका नाम प्थ्वीकाय पड़ा हुआ 

है । इसी तरह एथ्वी पृथ्वी जोष, एथ्वीकायिक, तथा पृथ्वी कायके चार भेद् 

एक प्थवी कायिक के हैं। पुनः इसी तरह जल, जलूजीव, जलकायिक तथा 

जलकाय ये चार ,भेंद, जलकायिक के हैं । इसी तरह भग्नि, भग्निजीव, 

अस्निकायिक तथा अग्निकाय के चोर भेद् असग्निकायिक के हैं । इसी प्रकार 
वा, वायुजीव, वायुकायिक तथा चायुकाय ये चार भेद वायुकायिक के हैं । 

इसी प्रकार वनस्पति, वनस्पतिज़ीबव वनस्पतिकायिक तथा वनस्पतिकाय ये . 
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चार नोम वनत्पतिकायिक के हैं। इसी तरह स्थावरकाय के * चार भेद 
'कहे गये हैं । इन पाँच प्रकार के स्थावर काय के ' जीवके 'जीध' विपाकी 

वादर नाम कर्म प्रकृति के उदय से जो जीव को बादर अर्थात् स्थूछ रूप 
'बड़ा शरीर होता हे पुनः जीव विपाकी सूह्म नाम कर्म प्रकृति के 'उदय से 
जीव का सूदम रूप छोटा शरीर होता है । इससे वाद्र सूक्ष्मरूप जो प्रकृति 

कही गयी है वह जीव विपाकी है.। उसके उदय से जीवको बाद्र सूक्ष्म 

कहा है | इसलिये उनका शरीर भी वाद्र सूद्म ही होता है। इस प्रकार 

बादर सृक्ष्म का लक्षण समझना । वहाँ अपने शरोर से पर का घात हो या 

पर के शरीर से अपना घात हो तथा जो अपने से पर को रोके था आप 

स्वयं रुक जाय तो बढ़ वादर दारीर है | इस प्रकार घातरूप बादर शरीर ' 

के धारक बादर जीव कहलाते हैं । क्योंकि फोई प्रथूवी, पर्वत, जल, स्थल 

आदिका भाधार होता है । बाद्र जीव समस्त आधारवाले हैं संसारमें ऐसा 

जीव जो कि आप तो किसी का घात न करे और पर से अपना घात न हो ' 

तथा जो आप पर को नहीं रोके यो पर से ओप न रुके सो सूक्ष्म शरीर 
है। इस प्रकार भाधातरूप सूक्ष्म शरीर के धारक सूक्ष्म शरीर कहे गये 

हैं । वे जाधार रहित स्थित हैं ॥ चह जलमें, स्थलमें, पर्वत में, प्रथवीमें, 

'बज़में, कहीं भी जाय तो झुक्रेगा नहीं यानी उसमें से वह निकलकर चला 

जाता है । वद न तो किसी को मारता है, न स्वयं किसी से मरता है, 

'न छेद्ता है, न अग्निमें जलता है, न पवन से उड़ता है, इस प्रकार सूक्ष्म " 
शरीर के धारी जीव समस्त छोक में अन्त रद्दवित भरे हुए हैं।..' 

भावाथे--सुक्ष्म रूप पंचध््यावंर जीव तो समस्त तीनों 'छोकों में भरे 

हुए हैं । इससे तीन सौ तेंतालिस राजू प्रमाण तीन छोक में . ऐसा कोई 
आकाश अ्रंदेश खाली - नहीं है जहां सूक्ष्म रूप पंचस्थावर जीव'न हाँ । 
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इसलिए सुक्ष्म पंच स्थावर जीव तो सर्वेत्र तीनों लोकॉमें, पाये जाते हैं और 

बाद्र रूप पंचस्थावर तथा नस जीव करहीं-कहीं हैं, सत्र नहीं । ऐसा केवली 

मगवानने कह। हे । पुनः उन बादर रूप पंच स्थावर काय जीवके शरीरकी 

अवगाहना घवांगुलके भसंख्यातवं भाग प्रमाण हैं । यद्यपि अवगाहना के जो 

चौंसठ भेद कहे गये हैं उनमें से कितनेके बादर शरीर से, एक सक्षम 

शरीरकी अवगाहना वड़ी है । तो भी जिनका बादर स्वभाव है, वे पर के 

द्वारा रुक जाते हैं। क्योंकि आधार १ अर्थात् अन्य पुदूगल के आश्रय-रूपः 
जो जीव कहे गये हैं, वे समी पुदुगल के हो बाद्र-रूप समझने चाहिये । 

यद्यपि आधारपने से उनके शरीर का रुझना नहीं होता है तो मी नीचे 

गिरने रूप जो गमन होता है, उसका रुकना होता है और वही वहां प्रति- 

घात की सम्भावना है । इसलिये घात-रूप लछक्षण सहित ही बाद्र शरीर 

है। पुनः जिसके शरीर को अन्य पुदुूगल के आधार की अपेक्षा रहित 

सूक्ष्म-छप परिणमन हो, चह् जीव सूक्ष्म है । यद्यपि वह जीव बादर शरौर 

की अवगाहना से अधिक अवगाहना-रूप है,तो भी वे अपने सूक्ष्म परिणति 

से समस्त तीनों लोकों में जलत्थल-रूप आधार सें गमन करते हुये ऊपर- 

नौचे कहीं नहीं रुकते । इसलिये उसको सूक्ष्म जीव कहते हैं । बादर जीब' 

तो अल्प शरीर होता हुआ बाद्र नाम-कर्म के उदय से दूसरे के द्वारा रुक. 
जाता है, पर सूक्ष्म जीव अधिक शारीर से, भी सूक्ष्म नाम-कर्म के उदय से 
पद्ट पर से नहों रुकता, 'ऐसा जानना। अथवा यद्यपि बादर अपर्याप्त 

वायुकायिकादि ,जीव की अवगाहना स्तोक है, पुनः इससे सूक्ष्म पर्याप्त 

वायुकायिका दि. प्थ्वीकाय पर्यन्त जीव की जघन्य व उत्कृष्ट अवगाहइना 
असंख्यात शुनी. है, तथापि सूक्ष्म नास-कर्म के, उदय के सामथ्थ्ये से अन्य 
स्थूल-हप पवेवादिक से मी उनका रूकना नहीं होता है। उसमें से निकल: 
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जाता है | जैसे जल की दूंद वस्त्र से याहर निकछ जाता है। उसी प्रकार 
सूक्ष्म घरीर के धारी जीव पर्वेतादिक से निकछ कर बाहर चले जाते हैं । 

अर्थात् उसमें नहीं रुकते । इस प्रकार सूक्ष्म शरीर का स्वरूप जानना । 

पुनः वादर नाम-कर्म के उदय से अन्य वस्तु से रुकना होता है। 

जेसे--सरसों वस्त्र से बाहर नहीं निकलता यानी पत्र में रुक जाता है । 
उसो प्रकार वादर देहघारी जीव भी अन्य स्थृल-रूप पत्तु से रुक जाते हैं । 
इसलिये बादर नहीं निकछृते, ऐसा धादर का शरीर जानना। ययपि 

ऋद्धि को प्राप्त हुये सुनि तथा देव का शरीर बाद्र है, तथापि थे वज्र पर्वत 

तथा जल पृथ्वी में कहीं नहों रुूकते यानी निकठ कर चले जाते हैँ । सो 

यह तप के अतिशय की मद्दिमा है। क्योंकि तप विद्या मणि भन्त्र औषधि 

के शक्ति के अतिशय की सद्दिमा अचित्य है, सो भ्त्यक्ष ही दोखती है । 

ऐसा ही हरव्यतल्त स्रभाव है । स्वभाव में किसी प्रक्नार का तक नहीं है । 

अनः इसको समस्त वादी-प्रतिवादी मानते हैं । इससे वस्तु के स्वभाव में 

'तके का अभाव है । सो यहाँ पर अतिशयब्ान् पदार्थ का ग्रहण नहीं है । 

अनः अतिशय रहित वस्तु के विचौर के विपय में पूर्वोक्त शास्त्र का उपदेश 

ही बाद्र सूक्ष्म जीवों का स्वरूप सिद्ध हुआ । इस प्रकार बादर सुदक्ष्म-रूप 

पंच ध्थावरकायिक-जीवों का स्वरूप जानना । ह 

आगे पाँचवें वनस्पति काय के विशेष स्वरूप को कहते हैं :- 
वहाँ जो बनस््पति-रूप स्थावर नामा नाम-कर्म की उत्तरेत्तर प्रकृति के 

उदय से जीव वनस्पतिकायिक होता है, वह चनस््पति जीव जो दो प्रकार 

का होता है। एक प्रत्येक शरीर और दूसरा साधारण शरीर। वहाँ जो 

एक जीव का नियम-रूप एक ही शरीर दो सो तो प्रत्येक शरीर है' और 
जो एक शरीर में अनेक जीव हो सो साधारण शरीर है । 
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,_ भ्रावार्थ--जो बहुत जीवों का एक.ही शरीर सामान्य रूप साधारण 

दो सो साधारण शरीर है.। यहां एक ही शरीर .को अनन्त 'जीव. घारण 

करते हैँ । इससे इसको साधारण वनस्पति, कद्दते हैँ । इस' प्रकार. साधारण 

रूप शरीर जिनका होय वे साधारण जीव हैं। इस प्रकार तो साधारण 

घनस्पति का स्वरूप जानना। पुनः दूसरी प्रत्येक वनस्पति के दो 'भेंद हैं । 

एक सप्रतिप्ठित -प्रत्येक भीर दूसरा अप्रतिष्ठित प्रत्येक । वहाँ जो जिनके 

शरीरके आधार बांदर नियोदिया जीव आश्रित होकर रहें बह' सप्रतिप्ठित 

प्रत्येक दारीर है । पुनः जो बादर नियोद आश्रय से रहित हो: बह अप्रति- 

प्ठित प्रत्येक शरीर है । इस प्रकार प्रत्येक वनस्पति का स्वरूप समझ्कना'। 

' अव बनस्पतिकाय में सप्रतिष्ठित प्रत्येक और अप्रतिष्ठित- प्रत्येक कोः 

दिखाते हैं-- वहाँ जिस वनस्पति में तन््तु लीख, धारी सन्धि पौरा नहीं 

हुई हो यानी जिसको तोड़नेसे समान भंग होता है, तथा जिसमें कोई तन्ठु 

लगे नहीं रहते तथा वे टेंढ़े नहीं टूटते, ऐसी वनस्पति "साधारण शरीरसहित 

है । इसलिये इसको सम्रतिष्ठित प्रत्येक कद्दते हैं। “अथवा साधारण के 

आश्रय से-उतठप्न्न होने को साधारण भी कहते हैँ । पुनः जिस वनस्पति 

में धोया, कली, कोर ,सन्थि तन्तु प्रकड दो. तथा उसका समभंग न हो. और 

तोड़ने से वह टेढ़ा टूटे तो वह वनस्पति अप्रतिष्ठित अत्येक'है, क्योंकि . यह 
साधारण दरीर रदित,है ।-इसलिये इसका अप्रतिष्ठित प्रत्येक कद्दते. हैं + 

इस प्रकार सप्रतिष्ठित. प्रत्येक और अप्रतिष्ठित प्रत्येक:वऩस्पति :का लक्षण 

सममनना । 7 आम हा 

' आगै-वनस्पति के सात मेंद रुप बीज.को- कहते हैं।. . 
- ', मु/--पवे, फन््द्, स्कन्द, बीज, सम्मूच्छेन ।*ये सात श्रकार के समस्त 
अत्येक वनस्पतियों के उत्पन्न होने वाले बीज है. ०" ४ - 
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अब इसके सामान्य अर्थ को कहते हैं;-- 

यहाँ जी मूल है. चद जिस वनस्पति का जीव तथा जड़ से जो धीज 
दो सो-अछगर द्वोता हुआ मल - बीज है । अग्र--जिसका अग्म भागे ही 

बीज हो जसे गंदा केवक्नी भादि । उसे अग्र कहते है"। पर्वे-- जिसका 
अम्रमाव गांठ सहित हो ऐसे गनन्मे आदि को पर्वेंवीज कहते है । 

कन्द--जिसका ऋन्द् रूप आल, मछी, रतालू, कन्दवीज हो उठते 

फन्दवीज कहते है' । 

स्कन्ध--जिसे काट कर लगाया जाता है | जंसे गुलाव, वेछा आदि 

उसे छन््व बीज कहते है' । 

वीज--णजो बनस्पति बीज से ही उत्पन्न हो, जंसे गेहूँ, चना, वाजरा 

उद्दद आम केछा इल्यादि उस्ते बीज कहते है । े ह 

सम्मूच्छन--जो मृछ आदि निदिचत वीज की अपेक्षा से रह्दित पुदू- 

गल स्कन्ध में अपने आप ही उत्नन्न हो जेसे घास, दूब, जड़ी, बूटी आदि 
वह सम्मृच्छन वीज है । 

भावार्थ --मूछ, अग्न, पर्व, कन्द, स्कन्च बीज, तथा सम्मूच्छेन ऐसे 

सात भेद्रूप जो वनस्पति उत्पन्न ह्वोती है उसमें द्ीवाधिक्य नहीं है। अतः 

इसे सात प्रकार वीज्न कद्दा गया । इसी प्रकार वनस्पति की उत्पत्ति जो 

कटष्टी गई है वह सभी प्रत्येक वनस्पति हैं । 

ध्ाँ अनन्त निगोदिया जीवों फा फाय पाया जाता है। साधारण 

दारीर के आश्रित है, प्रत्येक शरीर जिनका वह प्रतिष्ठित प्रत्येक है। 

पुनः उनके आश्रित नहीं है, प्रत्येक शरीर जिनका वे अश्रतिष्ठि अत्येक 

' शरीर हैं। इस प्रकार मूल बीज आदि सम्मूच्छेन पर्यन्त सात प्रकार की 
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उत्पत्ति-रुप प्रत्येक वनस्पति जो कही गई है, चह सब एक सप्रतिष्दिव 

प्रत्येक और दूसरा अप्रतिष्ठित प्रत्येक ऐसे दो अवस्था-रूप द्ोते हैं । यहाँ 

फोई ऐसा जानेगा कि इनके विषय में एक. सम्मच्छेन ही जन्म दोगा, 
इससे अन्य और छः पनस्पतति के गर्भ आदिक जन्म होगा सो नहीं है । 

वे सभी सप्रतिष्ठित-अप्रतिष्ठिन प्रत्येके शरीर जीव सम्मूछेन तहीँ हैं, ऐसा 
जानना । थहां इतना विशेष भौर जानना कि वो सप्रतिप्ठित तथा 

अप्रतिष्ठित प्रत्येक घनस्पति फे शरीर की जघन्य भी, और उत्ृप्ट 

अवगाहना घर्नांगुल के भसंख्याते भाग मात्र ही है। इसलिये कन्द्मूक 

को आदि करके एक-एक स्कन्ध में असंख्यात असंख्यात प्रत्येक शरीर पाये 

जाते हैं । वहां एक स्कन्ध में अप्रतिष्ठिन प्रत्येक वनश्पति जीवों के शरीर 
यथा संभव संझ्यात अथवा असंख्यात भी होते हैं। उसमें जितने 
प्रत्येक शरीर हैँ, उतने ही प्रत्येक पनत्पति जीव जानना । अतः वहां एक- 

शरीरके प्रति एक-एक ही जीव के होने फ्रा नियम है । इसलिये काकड़ी, 

खरबजा, कद॒दू, घिया, तुरहे, आम, केछा, नारंगी, गाजर, मूली आदि 

एक-एक स्कन्ध-रूप जुदे-जुदे फल के विषय में यथा संभव संख्यात तथा 

असंख्यात्त-रूप अनेक प्रत्येक जीव पाये जाते हैं । | 

भावा्े---एक-एक स्कन्ध रूप पृथक-पुथक्क आमने, केछा आदि फल के 

विषय में प्रत्येक जीव भी अनेक पाये' जाते हैं। इससे प्रत्येक शरीर थी 
उत्कृष्टपना से भी अंगुल के भसंख्यातवें साग प्रमाण ही अवगाइना कही 

है । इसलिये आम, केला आांदि एक फल के विषय में भी अनेक प्रत्येक 
जीव रहते हैं, ऐसा केषली भगवान्ने कहां है। अथवा मूल को जांदि 
देकर बीज पयन्त प्रत्येक पनस्पति के बीज में जीव उपजने का. आधार-रूप 

. जो पुदूयल के. स्कन्ध से योनिभूत यानी जिस में जीव उत्पन्न हाँ, 
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ऐसी क्षक्ति संयुक्त हो । उसमें जल अथवा फालादिकों का निमित्त पाकर 

वह जीव और दूसरे जीव आकर उत्पन्न दोते हैं । 

भावार्थ-- बीज में थो जीव पहले स्थित था घइ तो निकल गया 

और उस बीज में ऐसी शक्ति रद्दी जो उसमें जीव जाकर उत्न्न होते हैं । 

चहाँ जलादिक का निमित्त होने से पहले जो जीव उस वीज को अपना 

अत्येक शरीर कर पीछे अपनी भायु के नाश से मरण पाकर निकल गया 

था, वही जीव पुनः उसी अपने थोग्य जो मुछादिक बीज कहें हैं। उसी 

में आकर उत्पन्न होता है अथवा जो वह जीव किसी और स्थान में 

उत्पन्न हुआ दो तो इस बीज में अन्य और कोई दारीरान्तर में तिष्ठ्ता 

हुआ जीव अपनी भायु का क्षय होने से पहां मरण पाकर यहां आकर 

पुनः उत्पन्न होता है, इसमें कुछ विरोध नहीं है। जेसे गेहूं में जो जीव - 

था बह तो निकछ गया । पुनः उस गेहूं को खेत में बोने के पश्चात् उसी 

गेहूं में बही जीव अथवा अन्य दूसरा जीव आकर उपजे सो जब उसमें 

उपजने की दाक्ति दो तो उसको योनीभूत कहते हैं । भौर यदि उससें 

उपजने की शक्ति न हो तो उसको अयोनीभूत कहते हैं । 

पुनः जो मूल से लेकर संमछेन तक सात अकार के बीज से उत्पन्न 

हुई सप्रतिष्ठित तथा अप्रतिष्ठित रूप वनस्पतिकाय प्रसिद्ध है बह प्रथमा- 

चच्था में जन्मके प्रथम कालसे लेकर अन्तमु दृत्तेकाल पयन्त अप्रतिष्ठित 

प्रत्येक ही रहते हैं । तत्पश्वात् जब उसमें निगोदिया जीव आश्रय के र्ते 

हैं तब वद्द सप्रतिप्ठित प्रत्येक रूप हो जाता है। 

भावार्थ--फन्द्मूछ भादि पृतिप्ठित तथा अप्त्तिष्ठित रूप प्रत्मेक 

_पनस्पति जौ कही गई हैं वे समस्त अथम ही उत्पन्न होने के समय में 

अन्तसु हर्तकाछ तक तो अत्येक रूप रहती हैं। धुनः अन्तमु दते के पश्चोत् 
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सप्रतिष्ठित प्रत्येक होती हैं | क्योंकि चनस्पति के उत्पन्न दोने के समय में 

एक शरीर में नियम से एक'ददी जीव जाता है । इसलिसे प्रथम अवध्या में 

तो समस्त चनस्पति अप्रतिप्ठित प्रत्येकरूप ही उत्पन्न होती है । तत्पदचात् 
जब उसी एक शरीर में अनेक निगोदिया जीव आकर बसंते हैं तब - वही 

'पनश्पति सम्रतिष्ठित अत्येक होतीं है । और जब उसमें से नियोदिया जीव 
निकलकर चले जाते हैं तब चरही चनस्पति मग्रतिष्ठित प्रत्येक रूप होती है; 
ऐसा जानना । । 

आगे सप्रतिष्ठित तथा अप्रतिष्ठित प्रत्येक वनस्पति जीव का 
वशंष लक्षण कहते हैं :---- ह है 
जिस चनस्पति के शरीर में शिरा अर्थात लम्बी लकीर हो जेसे कि 

ककड़ी में होती है | पुनः सन्धि भर्थात् बीच में छेद.दो जेसे कि अनार, 
दाड़िम, नारंगी तथा संतरा में होना है। पुनः पे अर्थात गांठ हो जैसे 
कि गन्ने आदि में दोती है । इसी प्रकार शिरा, सन्धि; पर्च एक ही अव- 
'सथी में जिसके बाहर नहीं दौखे चह्द सप्रतिष्ठित प्रत्येक वनस्पति है अथवा 

जिस चनस्पत्ति का समभंग द्वो अर्थात् जिसको काटकर अहण किया जाय 

वो उसमें कोई चन्तु लगे नहीं रहते। चह समान 'यानी बराबर ' टूटे तथा 
समान भर्गरूप हो पुनः महदीरुद भर्थात् जिसमें साठ के समान तन्तु न हो 

ऐसी मद्दीरह-रूप हो । फिर छिनन्न रूह अर्थात् जो बेनेसे उत्पन्न हो ! 
'यानी जो छिनन्न रूप होता है। ऐसा एक तो समर्सयंय एक महीरुह, तथा 

एक छिन्न रुह रूप जो हो उसे साधारण वनस्पति काय कहते हैं। यहां 

(प्र तिष्छठित पृत्येक चनत्पति के साधारण जीबों के भाश्रय की अपेक्षो 
उपचोर से साधारणपना कहा है? क्योंकि सांघारण पनस्पतिकाय, तौ 
केवछ एक निगोद रूप इससे एथक हैं। और चह समस्त' तोनॉलोक में 
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अन्त रहित निरन्तर घी के घड़े के समान भरी हुई है। इससे साधारण 

चनस्पति को प्रथक कद्दा । उसका वर्गन' आगे किया जायगा । ' ह 

भावा्थ--जिस वनस्पति में संधि पौरा प्रगटहूप न हुईं हो जिसंको 
तोड़ने से समभंग हो जाय यानी उसमें तन्तु न लगा रहे अथवा वह टेढ़ी 

न टूटे विलबुल सीधी ही टूटे तथा जो कोटी अथवा छेदी हुईं भी पुनः उग 

आवचे बह वनस्पति साधारण शरीर सहित है । इसलिये इसको सप्रतिप्ठित 

प्रशक कद्दा है । इसप्रकार जो सप्रतिष्ठित प्रत्येक वनस्पतिकाय का लक्षण 

वर्णन किया है इससे विपरीत सिरा, संधि, पे, जिसमें प्रगट हो जोय तथा 

जिसका समभंग नहीं होय यानी जिसका डंठल टेढ़ा टूटे तथा जिसमें तन्तु 

लीकधारी कछी प्रगट हुई द्ो'सो साधारण शरीर से रहित अगप्रतिष्ठित 

प्रत्येक वनस्पति है। और वह भांग, नारियल आदि अभप्रतिष्ठित प्रत्येक 

शरीर है । मछ, कन्द, छाछ, कोपल पत्र, छोटी टाली, बड़ी डाछी; फछ; 

फूछ तथा बीज इनका जब समभंग दो जाय तब तो वह अनन्तकाय रूप 

सप्रतिष्टित प्रत्येक पनस्पति है! पुनः यही वनस्पति के वह एक के पीछे 

जब उसका संभव नहीं होता है | उसमें तन्तु तथा कलिधारी प्रगट ही 

जाय, तब पद्दी पनस्पति निगोद रद्दित अग्रतिष्ठिन अत्येक रूप होती है । 

अथवा 'जिस वनस्पति में कन्द की या मूल की या क्षुद्र शाखा तथा उसके 

स््कन्ध की छाल पतली हो वह नियोदिया जीव रहित अप्रतिष्ठित : प्रत्येक 

है। इस प्रकार सप्रतिप्ठिन अभ्रतिष्ठित जीव का स्ररूप गोम्मट्सार में 

कायमार्गणा के अन्द्र कद्दा गया .है । - 

आगे साधारण प्रत्गेक वनस्पति के स्वरूप को. कहते हैं :--- 

साधारण नाम-कर्म की प्रकृति के उदय से निगोदिया शरीर के धारक 

साधारण जीव होते हैं । झ.. भहई 
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भावार्थ--जीव के साधारण कर्म से जो निगोद शरीर दोता है, 
उप्ते साधारण शरीर कइते हैं । गोम्मटसार में इस प्रकार स्धष्ठीकरण किया 

गया है कि जहां नियम से जो अनन्त जीव का योग अर्थात् एक ही क्षेत्र 
में कहिये जो अबकाश दे बह निगोद शरीर है । इस प्रकार नियोद शरोर 

के जिसके पाया जाता है, वह निगोद शरीर जीव है । इसका दूसरा नाम 

साधारण भी है । इपलिये साधारण छ्लरह्प जिसका दो वह साधारण जीत 

है। इस प्रकार साधारण बनस्पति के जीव भी पूर्वो्त सुए्म वाद्रपना के 

लक्षण सहित बादर तथा सूक्ष्म सेंद से दो प्रकार के हैं। निगोद्या जीव 

भी एक बादर तथा सूहम भेद से दो प्रकोर का है। ऐसे वादर तथा सूह्म 

साधारण शरोर जिनका हो सो साधारण जीव है अथवा जिन जीवों का 

आहार द्वासोच्छबास तथा जन्म मरण एक काछ में समान रूप ए% से दी 

हाँ, वे साधारण जीव हैं। जो साधारण नामक नाम-कर्म के उदय के 

चपशवती साधारण जीव कहे हैँ । उनके उपजने के प्रथम समय में जो 

आदर पर्याप्ति होती है, वह साधारण यानी अनन्त जीचों के युगपत् 

समान रूप एक काल में होती है । यहाँ आद्वार पर्याप्ति का ऐसा कोये 

जानना। चहां भाहार वर्गणा-रूप अहृण किये जो पुदुगल स्कन्ध हैं उनको 

खलरस भाग रूप परिणमाने की शक्ति अनन्त जीबों के समान-रूप एक ही 

काल में प्रगट होती है योर वढ़ी यहाँ आहार की पूर्णता है, किन्तु 

कचछाहार जो मुख में आास अहण करना है, सो नहीं जानना। ऐसी तो 

पहली आहार पर्याप्ति सपान-रूप होती। पुनः उसी भादहार वर्गणा-रूप 

पुद्गल स्कन्धों के शरीर के आंकॉर : पंरिणमावने-रूप कोये है । जिसका 

ऐसी छरीर नामा पर्याप्ति जो कद्दी-है, सो भी अनन्त जीवों के एक काल 

में सामान्य होती है । इस प्रकार दूसरी शरीर पर्याप्ति समान-रूप होती 



| हैरैरे ] 

है। पुनः उसी शरीर फो स्पर्शन इन्द्रिय के आकार रूप परिणमावना कार्य 
जिसका है। ऐसी इन्द्रिय पर्याप्त जो कही है, वह भी अनन्त जीवों के 
एक कांछ में होती है। ऐसी तीसरी इन्द्रिय पर्याप्तिं समान-रूप होती है । 
पुनः उसी इन्द्रिय में श्वास के भ्रद्ृण करने रूप है कार्ये जिसका सो इवास 

पर्याप्ति जो कद्दी है, चह भी अनन्त जीवों के एक काल में सामान्य-रूप 

होती है । ऐसी चौथी इरासोच्छवास पर्याप्ति समान-रूप होती है | इसलिये 

निगोदिया जीव को साधारण कहा है। पुनः एक शारीर में नियोद के 

अन्तर्गत पहले समय में जो अनन्त जीव स्थित थे । पुनः उसी नियगोद् 

शरीर में अन्य दूसरे, तीसरे आदि समय में भन्य ओर अनन्तानन्त वये 

जीव आकर उपज तो चहां जेसे उत्पन्न हुये नये जीव आह्वारादिक 
पर्याप्तिपने को धरते हैं, क्योंकि पहले और पिछुले भनन्तानन्त जीव एक दी 

काछ में समान-रूप आद्दारादिक पर्याप्ति को पूर्ण करते हैं। इससे भी 

इनको साधारण कहते हैं । 

भावाथं जहां एक निगोद शरीर में जिस कोल में एक जीव अपनी 

आयु के नाश से मरण करता हैं, वहां उसी काल में उसी नियोद शरीर में 

जिन जीवों की आयु समान है, ऐसे भनन्तानन्त जीव साथ ही एक काल 

में मरते हैं । पुनः जिस काल में एक जीव वहां उत्पन्न होता हैं । उसी 

काल भें उस जीव के साथ दी जिनको समोन-रूप स्थिति हो ऐसे 

अनन्तानन्त जीव उत्पन्न होते हैं. ऐसे एक काछ में समान-रूप उत्पन्न 
होना तथा मरने की अपेक्षा साधारणपना जानना । पुनः ऐप ह्दी 

ह्विंतीयादि, समय में उत्पन्न हुये जो अनन्तानन्त जीव हैं । उनका भी 

अपनी भायु के नाश से एक काल में साथ ही मरण द्ोता है और चाय दही 

वे उत्पन्न दोते हैं । वहाँ पर नियोद शरीर ज्यों का त्यों बना रहता है । 



अलआ आपका, ५... 

नशे) [ रैशं/ | 

जिससे नियोद दारीर की उत्कृष्ट स्थिति असंख्यात कोड़ा-कोड़ी सागर की 

है । इसलिये चद्द स्थिति जब तक पू्ण न दो तंव तक उस निगोद शरीर में 

अनन्तानन्त जीवों का ऐसे ही मरण तथा जन्म द्ोता है । 

भावाथ--नियोदिया जीबों की जायु तो अन्तर्मुहत्ते प्रभाण है और 

नियोद शरीर की स्थिति असंख्यात कोड़ा-कोड़ी साथर की है । इसलिये 

नियोद् दरीर तो बना दी रददता है, परन्तु उससें समय सम्बन्धी अनन्त 

जीव समान आयु के धारक उत्पन्न होते तथा नरते रहते हैं । अथवा यहाँ 

इतनी विशेषता है कि जो एक बादर नियोद् शरीरमें या एक सूहम शरीरमें 

अनन्तानन्त फद्दा गया है ।, वह केवल वहां एे पर्याप्त ही उत्पन्न होता है, 

अन्य अपर्याप्त नहीं । पुनः वहां एक शरीरमे केच्रछ अपर्याप्त ही उत्पन्न दोता 

है, पर्याप्त नहीं । इस प्रकार एक दारीर सें पर्याप्त, अपर्यप्त ये दोनों ही 

उत्पन्न शोते हैं । इससे उन जीवों के समान-रूप कर्म के उदय का नियम 

है। इसलिये एक बादर नियोद दारीर में तथा एक सूह््म नियोद हारीर भें 

केवल पर्याप्त तथा अपयर्त्ति 'ही उत्पन्न होगा, दोनों एक साथ नहीं हो 

सकते । इस प्रकार एक बाद्र नियोद दारीर.में अथवा सृक्ष्म निगोद शरीर 

में अनुक्रम से वादर नियोद जीव अथवा सूक्ष्म निगोद जीव उत्पन्न होते 

हैँ। इसी प्रकार तीसरे घमय से लेकर भावली के असंख्यादव भाय प्रमाण 

काल तक समय-समय प्रति निरन्तर अनुक्तम से असंख्यात-भसंख्यात घुण 

हीन उस नियोदिया दरीर में जीव उत्पन्न: होते हैं। इस प्रकार अन्तर 

सहित तथा अन्तर रदित नियोद दरीर में उत्पन्न होते हैं और वे सदा 

प्रथम समय में उत्पन्न हुये जो साधारंण जीव: का जब जघन्य निई त्ति' 
अपयप्ति अवस्था का काल अचशेप रहे तब तक इसी तरद्द उत्पन्न होता 

है। तत्पइ्चात् उस प्रथमादि समय में उत्पन्न हुये सर्ववाघारण जीव के 
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आद्वार, शरीर, इन्द्रिय, श्वासोच्छवास- इस प्रकार इन चार पर्याप्तियों की 

पूर्णवा अपने-अपने योग्य काल में होनी है । । 

आगे वादर निगोदिया जीवों के शरीर की संख्या को कहते हैं :-- 

यहाँ इस छोकाकाश में यथायोग्य असंख्यात छोक श्रमाण पुदूगछ 

स्कन्ध रहते हूँ । 

भाषाथें- इस छोक में असंख्यात छोक प्रमाण तो प्रतिष्ठित प्रत्येक 

जीवों के शरीरों के स्कन्ध हैं । पुनः उन एक-एक स्कन्ध में असंख्यात छोक 

प्रमाण अण्डर हैं और उन एक-एक थण्डर में असंख्यात लोक प्रमाण 

आवास हैं और उन एक-एक भावास में असंख्यात छोक प्रमाण पुल्वी है 

तथा उन एक पुलत्री में असंख्यात छोक प्रमाण बोद्र निगोद् जीवों के 

दबारीर हैं । ऐसे एक-एक वादर निगोद् शरौर में अतीत काल के सिद्धों से 

अनन्तानन्त गुने जीव रद्दते हैं । ऐसा कथन केवली भगवानने किया हे । 

प्रशन--जों एक स्कन्ध में तो असंख्यात लोक ग्रवाण अण्डर 

कहे और पुनः एक-एक अण्डर-अण्डर में असंख्यात लोक ग्रमाण 

आवास को बतलाया है। फिर एक-एक 'आवास में असंख्यात-: 

लोक अ्रमाण पुलवी कहे, फिर एक-एक पुलवी में असंस्यात लोक 

प्रमाण ही वादर नियोद जीव के शरीर वतलाये हें--तौ एसा 

क्यों है ? 9 
समाधान :--जो इस “प्रकार के अवगाहन की शक्ति है। जिस । 

प्रकार लोक के एक भ्रदेश में अनन्तानन्त पुदूगल परमाणु पाये जाते हैं । 

उसी प्रकार जहां निगोदिया जीव का कार्मण-रूप स्फन््ध है, पह्ाँ पर ही 

अनन्तानन्त कार्मण छझारीर जीव के पाये जाते हैं । इसी श्रकार एक-एक 

अण्डर के विषय में असंख्य;तत छोक प्रमाण आवास जो पके हैं वे आवास 



[ हैक, ] 

भी प्रतिष्ठित प्रत्येक शरीर के अवयव-रूप विशेष दी जानना ।'सो जेसे' 

द्वाथ में अंगुली आदि उपांग होता है, वेसे ही एक अण्डर में असंख्यात 
लछोक प्रमाण आवास होता है। पुनः एक-एक भावास में असंह्यातव लोक 

प्रमाण पुलवी कहे हैँ । बह भी प्रत्येक शरीर के अतिप्ठित अवयब-रूंप दी 

जानना चाहिये। सो जिस प्रकार एक अंगुली में रेखा तथो 'अनादि प्रकार 

के बहुत से चिह् होते हैं--उसी प्रकार एक आवास में असंख्यात छोक 

प्रमाण घुलबी होते हैं । पुनः एक-एक पुलवी में असंख्यात लोक प्रमाण 

बादर निगोद जीव के शरीर जो बतलाये हैं, वह मी भ्रतिष्ठित प्रत्येक-रूप 

विशेष जानना ) सो जिस प्रकार एक-एक बड़ी-बड़ी रेखा में और भी अन्य 

छोटी छोटी रेखोयें उसके समीप में होती हैं । उसी प्रकार एक पुलधी में 

असंख्यात छोक प्रमाण वादर जीव नियोद के शरीर में होते हैं। इस 

अकार अवगाहन की शक्ति पाई जाती है । इसमें कोई दोष नहीं है--- 

अथवा स्कन्ध का दृ्ठान्त तो जम्बूद्यीप भादि के समीप ही जानना । सो 

जिस प्रकार मध्य छोक में जम्बूद्वीप आदि नाम के द्वीप हैं । उसी भ्रकार 
इस लोक में प्रतिष्ठित प्रत्येक जीव के शरीर के स्कन्ध रहते हैं। पुनः 

दूसरे भण्डर का दृष्टान्त भरत आदि क्षेत्रों के समान जानना चाहिये । 

सो जिस प्रकार णम्बूद्वीप में भरत आादि नाम के क्षेत्र पाये जाते हें---उसी 
प्रकार एक स्कन्ध में अण्डर रहते हैं। पुनः तीसरे आावासनिका 'दृष्टान्त ' 
कोशल आदि देश के समान जानना। सो जिस प्रकार ' भरत क्षेत्र में 
कोशल देश आदि अनेक देश पाये जाते हैं उसी प्रकार एक अण्डर में . 
अनेक भावास रहते हैँ। पुनः चौथे पुलत्रिनिका दृष्डान्त अयोध्या भादि - 
नगरी के समान ज़ाननों । सो जिस प्रकार एक कौशल देश में अयोध्या 
आदि नाम की नगरी पाई-जाती है, - उसी भ्रकार एक, आवास में अनेक , 
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पुलची तिप्ठे हैँ । पुनः पांचवे वादर निगोद शरीर का हृप्टान्त उस 

अयोध्या नगरी के गृह्ादि के समान जानना। सो जिस प्रकार एक 
अयोध्या नगरी में अनेक महरू-मन्द्रि आदि पाये जाते हैँ । उसी प्रकार 
एक पुलत्री में अनेक वादर नियोद् शरौर पाये जाते हईँ। इस प्रकार एक 

पुलवी में अनेक बादर निगोद दरौर पाये जाते हूँ । इस प्रकार यह निगोद् 

शरीर को वतछाया तथा रृप्टान्त देकर समझाया सो जानना । 

आगे निगोद शरीर की संख्या को वतलाते हैं :-- 
इस छोक में असंख्यात लोक प्रमाण नो प्रतिप्ठिन प्रत्येक जीब के 

दारीर के स्कन्ध निप्ठे हें । पुनः उसमें असंख्यात लोक गुणें दूसरे अण्डर 

हैँ। पुनः उनमें असंख्यात लोक गुणे तीसरे आवास हैं। पुनः उसमें 

भरसंख्यात लोक गुणे चोंथे पुठवी हैँ । पुनः उनमें भसंख्याव लाक गुणे 

पाँचवें बादर निगोद शरीर हँ । वह सबह्ी निगोद शरीर पाँच जगह 

असंख्यात लोक प्रमाण मा्ि उनको परत्पर गुणिये। वहाँ जितने प्रमाण 

हाँ, उतने ही नियोद् शरीर जानना । ऐसा एक निगोद शरोर में वर्तमान 

काल में निगोदिया जीच अतीत काल के सिद्धों से अनन्त गुणे जानना । 

भावाथ--ध्व्य प्रमाण की अपेक्षा संख्या करके एक निगोद छरीर में 

भनन्तानन्त निगोदिया जीव हँ-- सो अनादि काल से जितने सिद्ध हुये हूँ 

उनसे अनन्त गुणे हैँ । क्योंकि वहां समी जीवराशि को अनन्त का भाग 

दीजिये तो उसमें एक भाग प्रमाण तो सिद्ध भगवान है और चढ़ एक साय 

प्रमाण भी अनन्तानन्त है । क्योंकि अनन्तके अनन्त द्वी भेद बतलाये हैं । 

इसलिये एक माग प्रमाण भी भनन््त दी है । पुनः अवशेष बहुमाग प्रमाण 

जो संसारी जीव हैं उनके असंख्यातवे भाग श्रमाण एक निगोद शरीर में 

जीव विद्यमान है और वह अक्षयानन्त प्रमाण है । ऐसा कथनू मगवान के. 

९९ 



[ रेशं८ ] 

परमागम में कहा गया है । पुनः उसी प्रकार अतीत काल के समयों से 

एक नियोद दारीर में अनन्तगुणे जीव हैं। इस प्रकार काल की अपेक्षा एक 

शरीर में नियोदिया जीवों की संख्या जाननी चाहिये । 

आगे क्षेत्र तथा माव की अपेक्षा उनकी संख्या कहते हैं :-- 
वहाँ क्षेत्र की अपेक्षा तो सभी आकाश प्रदेश को अनन्त भाग 

अथवा लोकाकाश के प्रदेशों से अनन्त गुने नियोदिया जीव हैं । इस प्रकार 
भाष की अपेक्षा से नियोदिया जीवों का प्रमाण कद्दा गया। इस प्रकार 

एक निगोद शरीर में द्रव्य, क्षेत्र, काल तथा भाव की भपेक्षा निगोदिया 

जीयों के प्रमाण का स्वरूप जानना । 

प्रशन--जो छः महीना और आठ समय में छः सौ आठ जीव 
कर्मो का नाश कर सिद्ध होने को कहा है सो तो सिद्ध राशि तो 
बढ़ती जाय और संत्तारी जीव घटते जाय॑ तो फिर तुमने सदा काल 
तिद्धों से अनन्त गुणे एक निगोद शझरीर में जीव केसे कहा ? 
अथवा सभी जीव राज़ि से अनन्त गुणा अनायत काल का जो 
समूह है वह यथा योग्यता का अनन्तवां याय प्रमाण काल व्यतीत 
हुये संसार राशि का तो नाश और पिद्ध राश्नि का वहुत्वपना 
होयगा। इससे सदाकाल एक नियोद शरीर में सिद्धों ते अनन्तगुणे 
जीवों का प्रमाण सम्भव नहीं है | 

उत्तर--तक करनेवाले भव्य जीवों का समाधान यह है कि भव्य 
संसारी जीवों का प्रमाण अक्षयानन्त है, उसे केवछी मगवान् ने अपने 
केवलज्ञान और श्रुतकेवली ने अपने श्रुतज्ञान से ऐसा ही जाना है। सो 
कि--इसी वस्तुकी सूइ्मत तर्क गोचर नहीं है। इससे प्रत्यक्ष प्रभाण और 
भागम से जो प्रइन विरुद्ध हो व्ह्द तक्रअप्रमाण है। जेसे किसी ने ऐसा 
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'कह्दा कि अभि उप्ण नहीं, क्योंकि वह एक पदार्थ है। वहाँ जो पदार्थ है 

वह उप्ण नहीं है । यानो जेसे जल उप्ण नहीं है, उसी प्रकार अमि भी 

उष्ण नहीं है। ऐसा तक किया, किन्तु यह तक प्रत्यक्ष प्रमाण से बिलकुछ 

विपरीत है.। क्योंकि अभ्नि प्रत्यक्ष में उष्ण है, इसलिये आप को यह तक 

ठीक नहीं है अथवा क्रिसी ने ऐसा कटा कि जो यद्द धर्म है वह परलोक में 

जीवको दुःखदायी है । क्योंकि जो धर्म है, वह पुरुषाभ्रित है । वहाँ जो-जो 

शुरुषाश्रित है, चह परकोक में दुःखदायक है । इस प्रकार जो नके करते हैं 

यह ठीक नहीं है, क्योंकि यह आगम प्रमाण से बाधित है । क्योंकि 

आगम में धर्म को परछोक में सुखदायक है, ऐसा कहो है। इसलिये 

तुम्हारा कहना प्रामाणिक नहीं है । इसी तरह जो केवली का प्रत्यक्ष तथा 

आगमोक्त कथन है » इससे विरुद्ध में तुम्हारा तक प्रमाणभूत नहीं है । 

प्रशन--जो तृमने आगम प्रमाण कहा है, वह तक सहित यदि 

विरोधी आयम हो तो उसे कैसे प्रामाणिक माना जायगा ? 

उत्तर--जो प्रत्यक्ष प्रमाण या अन्य तक से रहित आंगम द्वो उसके 

अविरुद्द से उसमें प्रमाणपना किया है; वह अन्य तके जो कहाँ है, उसे 

कहते हैं। वहाँ सर्व भव्य संसारी जीव अनन्तकाल से भी क्षय 

को प्राप्त नहीं दोते हैं। इससे यह भव्यराशि भी अक्षयानन्त है। वहाँ 

जो-जो अक्षयानन्त-रूप है, वह-चह भनन्तकाछ से भी क्षय को नहीं प्राप्त 

होते । जैसे तीनकाल के समय का प्रमाण कहा है, जो तीनकाछ के इतने 

समय हैं। इसलिये इसका इतना ही भ्रमण है, परन्तु उसका कभी भी 

अन्त नहीं है। अथवा जेसे--सर्व द्रव्य से अगुरु छघु-रूप अविभागे 

श्रतिच्छेद के समूह का परिमाण जो कहद्दा है, सो इसका इतना ही प्रमाण 

है | परन्तु उनका कमी अन्त नहीं होता । इसी तरह संसारी जीव का भी 
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अक्षय अनन्त प्रमाण जानना । ऐसा यह अनुमःन से आयी हुई जो तक है 

वह प्रमाण है । इस प्रकार आगम का प्रमाण समझना चौहिये । 

प्रशन--जो अनन्तकाल से भी क्षय को न ग्राप्त हो, ऐसा जो 

अक्षय अनन्त साध्य है, वह अक्षय अनन्त के हेतु से ही दृढ़ फिया 

है। इसलिये यहां हेतु फे साथ्य समत्व नामक दोप की प्राप्ति 

होती है । 
उत्तर--जो इसी भव्य राशि के अक्षयानन्त के आप्त के आगम से 

सिद्ध है, इसलिये यहाँ साध्य समत्त नामक दोप का अभाव है । अतः यहाँ 

किसी प्रकार कोई दोप नहीं है । श्रथता अधिक कहाँ तक कहें, समस्त 

तत्वों के कथन -करनेवाले आप्त मगवान् जो कहे यये हैँ उनकी सिद्धि द्वोने 

से उस आप्त के वचन-रूप जो आगम में सूुक्षा तथा अन्तरित या दूरबती 

पदार्थ में प्रमाणता की सिद्धि होती है । इसलिये उस आग्रमोक्त पदार्थ के 

विषय में मेरा चित्त निःसन्देह-रूप हे। ऐसे एक निगोद में सदा काल- 

सिद्धराशि से अनन्त गुणे जीव समझना चाहिये। अथवा अपने मठ के देवों 

का नमसकार-रूप स्तवन करने से सामान्य-रूप से सम्भवतः भाप्त माना है । 

पुनः विशेप-रूप से सर्वेज्ञ बीतराग परम हितोपदेशक जो एक संयोग केवली 

नामक तेरदहवे गुण स्थानवर्ती स्याद्वादी केवली भगवान ही आप्त हैं। उनके. 

द्वारा युक्ति करके साधन किया हुआ जो पदाथे है, वह्द विस्तार से अन्य 

जेन-सिद्धान्त न्याय शास्त्र से जानना । इसलिये जन शात्त्र से ही भी 
प्रकार आप्त की सिद्धि होती है । ऐसे भाप्त के द्वारा प्रतिपादन किये हुये , 

आगम को सिद्धि प्रमाण नय से जानना । अतः जाप्तायम से प्ररूपित किये 

हुये जो तल हेँ वे आवश्यक प्रमाण मानना चाहिये। ऐसे आगम भ्रमाण , 

से एक द्वरीर में निगोदिया जीव के सिद्धराशि, से अनन्तंगुणपना सम्मवः 
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है तथा अक्षय अनन्त को भी सर्वमतवाले मानते हैं। क्योंकि वहाँ फोई 

इंडर में अनन्त शक्ति को मानते हैं, कोई स्वभाव में अनन्त शक्ति मानते 

हैं। इसी प्रकार हमारा कथन भी प्रमाणित है। इसलिये सदाकाल एक 

निगोद शरीर में अतीतकाल के सिद्धों से अनन्तगुणे नियोदिया जीव पाये 

जाते हैं। इसमें किसी प्रकार को शंका करना ठीक नहीं है, ऐसा केवली 

भगवान् ने कद्ाा है । इसी तरह साधारण वनस्पति में नियोद जीव जो 

ऋढ़ा गया है, वह दो प्रकार का है । एक नित्य निगोद् और दूसरा इतर 

निगोद । इसका दूसरा नाम चतुगंति निगोद सी है । उनमें प्रथम नित्य 

निगोद कहा है। वहां जो इस संसार में जिन जीवों ने अनादिकाल से 

कभी त्रस॒पर्याय नहीं पांयी है, ऐसे जो अनन्त अनन्त जीव सदाकाल 

निगोद पर्याय को ही धारण करते हैं, वे जीव नित्य निगोदी हैं। पुनः 

डसरे जो इतर निगोद् है, वहां जो इससे विपरीत नित्यपने से रहित 

अनित्य-रूप हो वह इतर निगोद है । इससे इसको इतर नियोद् कद्दा है । 

'जो निगोंदी जीव अपने निगोदवास को छोड़ कर चतुगगंति-रूप संसार में 

परिभ्रमण करके पुनः निभोद् में चले जाय॑ वे जीव इतर निगोद् हैं । 

भावार्थ - जो जीव अनादि काल से निगोद पर्याय को घारण करते 

रहते हैं । अतः उन्हें नित्य नियोद् कहा है । पुनः जो जीव वीच में अन्य 

और त्रस तथा पांच स्थावर के पर्याय को पाकर पुनः निगोद पर्याय को 

धारण करते हैं, वे नित्य नियोद के प्रतिपक्षी आदि अन्त को लेकर दूसरे 

इतर निगोद जीव हूँ । इनमें जो जीव के अचुर-हप भाव क्लंफी हैं, चे 

जीव उस नियोद को नहीं छोड़ते । इससे यहां प्रचुर शब्द अह्ृण किया 

गया है। वह एकोहेद्य से अमाव-रूप है और सकल अर्थ का वाचक है। 

इसलिये ऐसा जाना जाता है । जो जिनके भावकलंक थोड़ा हो, वह तो 
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कदाचित् उस नित्य निगोद में से निकल कर चतुर्गति में आता है, बद 

छः माह और आठ समय में ६०८ जीव नित्य निगोद् में से निकलते हैं । 

पुनः उसी छः महीने आठ समय में ६०८ जीव चतुर्गति संछार से निकछ- 

कर मोक्ष चले जाते हैं। इस प्रकार एक निगोद शरीर में अननन््त-गननन््त 

जीवों का प्रमाण जानना। इसलिये सिद्धराशि तो बढ़ती नहीं है और 

संसार में जीवराशि घटती नहीं है ! इससे संसार के चार्रों गतियों में 

जहां जितने जीव कहे गये हैं, वहां सबंदा भवीत ही जीव रहते हैं । 

और नियोद्राशि का अक्षय अनन्त-रूप प्रमाण है । उसका कमी सी अन्त 

नहीं दोता हैं । इसलिये सिद्धराशि का तो वहुतपना और संसार राशि का 

असावपना नहीं होता है । 

भावा्थ-- साधारण वनस्पति के विषय में निभोद् राशि जो कही है, 
सौ अध्षमानन्त प्रमाण रोशि है । उसका कसी सी अन्त नहीं होता । यहाँ 

अक्षयानन्त राशि का दृष्टान्त ऐसा जानना जेसे पूर्व की दिशा में आकाश 

में अपनी बुद्धि से गसन करिये और वहां मार्ग में यदि कोई पवत भादि 

कुछ वस्तु आवे तो उसको प्रथझ कर दीजिये तो गमन करते-करते पूर्व 

दिशा का अन्त नहीं भावेगा वेसे ही निगोद जीवों काभी अन्त नहां 

होता । ऐसी अक्षयानन्त प्रमाण विगोदराशि तो ऋद्टदी गई है। सी उस 

निमोद में छः महीना आठ समय के विषय में छः सी आठ ६०८ जीक 

सदा कार निकलते हैं और चहां छः सो भाउ ६०८ जीव छः भद्दीना आठ 

समय में मोक्ष चले जाते हैं । परन्तु यहां इतना विशेप है कि वहां जो 

जीव निगोद् में से निकलते हैं, उन्हीं जीचों के मुक्त होने का कुछ नियम 

नहीं है । क्योंकि और चतुर्गंसि-हप रुसार राशि में से भी जीव मोक्ष में 

ऊाते हैं । इसलिये जो जीव निगोद् में से निकले हैं, वे भी मोक्ष भें चले 
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जाते हैं जौर णो वे जीव त्र॒स तथा स्थावर राशि में भावें तो और संसार 
'के जीव भी मोक्ष में जाते हैं। भथवा कोई जीव तो उनमें से और कोई 
जीघ राशि में से मुक्ति पहुंचते हैं। ऐसे छः महीना आठ समय में छः 
सौ आठ ( ६०८ ) जीव नित्य निगोद में से निकल कर मोक्षमें जाते हैं । 
इससे संसार राशिमें जहां जितने जीव कहेहैं, वहां सदाकाल उतने द्वी जीव 

पाये जाते हैं, उनमें घटा-बढ़ी नहीं होती, किन्तु अल्टा-पत्टी होती रहती 

है | धहां तियंच मनुप्य गतिके जीव तो देव नरकगतिमें चले जाते हैं | पुनः 

देव नरकगति के जीब तियच मनुप्यगति में चछे आते हैं: तथा तियंचगति 

के जीव मनुप्ययति में चले जाते हैं और मनुष्यगति के जीव तियंचयति में 

चले भाते हैं, ऐसी इनके भलटा-पछटी द्वोती है । 

भावाथ--वहां जितने पथ्वीकायिक जीव कहे गये हैं वे सदा काछ 
उतने ही रहते हैं । पुनः ऐसे द्वी जल, भप्ति, वायु तथा अप्रतिष्ठित प्रत्येक 
वनस्पति ये पांच स्थावर अयब्ो एक बेइन्द्रिय, एक तेइन्द्रिय, एऋचतुरिन्द्रिय 

एक पर्चेच्धिय तथा एऋऊ अस ऐसे छह काय के जीवाॉँ की जितनी संख्या 

कही है सो सदोकाल उतनीहदी संख्या प्रमाण वे जीवरहते हैँ । इसलिये संसार 

राशि का क्रमी नाश नहीं होगा । सो सदा काछ एकद्दी-सी वी रहेगी । 

इस प्रकार वनत्पतिकायके साधारण वनस्पति का वर्णन किया । 

आगे वनस्त्रति के समान अन्य जीवोंके विषय में भी सप्रतिष्ठित 

तथा अप्रतिष्ठितपने के भेद को कहते हँ-- 
पहां एक पृथ्वी, एक जल, एक अग्नि, एक पायु ऐसे चार प्रकार के 

तो स्थावर काय के जीचों का शरीर तथा ए% केंवछी सगवान् का शरीर, 

एक आहोरक शरीर, एक देवों का शरीर, एक नारकी जीवों का शरीर ऐसे 

इन आठों शरीरों के आश्रय बाद्र निगोद् नहीं हैं। जिससे इनमें निगोद् 
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शरीर नहीं पाये जाते । इसलिये यह अप्रतिष्ठित प्रत्येक है । पुनः इससे 

शोप रहे जो जीव हैं उनके शरीर में बादर निगोद हैं। क्योंकि दे 

वादर नियोद् जीव से सहिन हैं । इसलिये वह सप्रतिष्ठित प्रत्येक रूप है । 

सावा्थ--पृथ्ची, उछ, अग्नि, जायु, केवछी, भाह्ारक देव नारबछीये, 

ऐसे आठ हारीरों में दादर नियोद नहीं हैँ, इसलिये इनको अप्रतिष्यित 

प्रत्येक कहा है। इससे अवशेष जो एक तो उप्रतिष्ठित श्रत्येछ दनस्पति 

और दूसरी दो इन्द्रिय, दीन इन्द्रिय, चार इन्द्रिय, तथा पाँच इन्दछ्रिय एवं 

पहले ऋद्टे हुये लो उनके बिना अवशेष समस्त भलुष्य के शरीर में बादर 

निगोंद पाये जाते हैँ। क्योंकि ये वादर निगोद शरीर से सद्दित हैँ | इनके 

आश्रय से बादर नियोद स्थित हैं। इसलिये इसको सम्नतिध्ठित प्रत्येक 

कहते हैँ । और दूसरा सूक्ष्म निगोद् समतल तीनों कछोकोमे अन्त रहित परि- 

पूर्ण है। नलिससे इसके आधार की अपेक्षा नहीं हैं । इसलिये सक्षम, मियोद 

समस्त तीनों लोकों में भरा हुआ है ! 

आगे छठे त्रसकाय को कहते हैं -- 

वहाँ स्पशन तथा रसना ये दो इन्द्रियाँ चिसके पाई जाती हैं वह 

इन्द्रिय, स्पर्शन, रसना; ध्राण तथा चम्ठु ऐसी चार इंद्रियां जिसके पाई जाय 

लो चौ इन्द्रिय है, स्पर्शन, रचना, प्राण, चक्षु तथा थोत्र ये पांच इंद्वियां 

विसक्के पाई जाय॑ सो पंचेन्द्रिय है । इस प्रकार कहे हुये जो जीव हैं 

असकायिक हैँ। 

भावार--एक दीहिय, एक तेंइद्रिय, एक चतुरिद्रिय, एक पं्चेंदिय ऐसे 
चार प्रकार के जीवों के एक च्तचक्ाय है। ये त्र॒८ जीव भ्रस बाली में ही 

रहते हैं इससे बॉहर नहीं। अथवा एक तो उपपाद समुदघात, एक 

भारणांतिक समुद्घात, एक केचली उनुद्घात ऐसे तौन प्रक्रार के तच्रसजीच 

न्पा #०4 ९ 
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त्र॒स नोली से बाहर भी पाये जाते हैं, परन्तु इससे अन्य और किसी प्रकार 

कोई त्रस जीव श्रस नाछी के वाहर नहीं पाये जाते, ऐसा नियम है । इस- 
लिये त्रसनाली के विपय में त्रस जीव कहे गये हैं । 

भावा4--जो वर्तमान काल में पर्याय के पहले समय में जीव के 

नवीन पर्याय की प्राप्ति होती है सो तो उपपाद है और मरण अथवा 

अन्तिम जो पर्याय हैं सो मरणान्त है । और वह मरणान्त जब जीच के 

वर्तेमान पर्याय की आयु के अन्न में होने से अन्वमुहत प्रमाण काछ के 
अवशेष रहने से होता है। उमर मरणान्त काल में उत्पन्न हुये जीवों के 

मारणांतिक समुद्घात यानी आगामी पर्याय के उपजने के स्थान पयन्त 

अपने आत्मा के प्रदेशों को फेलाना मारणांतिक समुद्घात है। 

पुनः जो केवछी भगवान् अपनी आयु का अन्त होने से अन्तमुहत्त पहले 

दंड, कपाट, प्रवर, लोकपूर्ण ऐसे चार प्रकार अपने आत्मा के अंदेशों को 

फेलावे सो केवल समुद्धात है । ऐसा उपपाद रूप परिणाम, मारणांतिक 

समुदरधात रूप परिणाम, और केवल समुद्घात रूप परिणाम जो त्रस॒ जीव 

उनके बिता अवशेष स्वस्थान केवछी ओर पांच प्रकार समुदधात रूप परि- 

णाम में जो जीत थे तथा और सभी त्रसनाली बाह्य जो लोक्क्षेत्र कहा है 

उममें नहीं पाई जाती है, ऐसा कथन केवछी भमगवांध ने किया है। अतः 

जैसी नाली दोय वैसी हो जो त्रस जीवों के रहने का स्थान है सो चस- 

नाली जाननी चाहिये | 

भावा4--जो तीन सौ तेतालिस (३४३) राजू श्रमोण समस्त तीनों 

लोकों का विल्तार कहा है उम्रक्रे बीच में चौदृह (१४) राजू की तो ऊंची 

और एक राजू की चौड़ी ऐसी चौकोर रूप एक त्रस नाछी है। सौ जसे 

एक ओखली के बीचमें छेदकर फिर उसमें वाँस की पेली दीजिये वेसे दी 
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इस तीनलोकरूप ओखलीके बीचमें डोली पद्ली नोचेसे लगाकर ऊपर अन्ततक 

'चौद्ह राजकी ऊंची एक च्रसनाली है। जिससे इसमें न्रस जीव उत्पन्न 

होते रहते हैं । इसलिये इसको त्रसनाछो कहते हैं । पुनः इससे बाहर 
तीन सी उनतीस (३२९) राज प्रमाण क्षेत्र में त्रस जीव नहीं हैं। वहां 

सदा काल एकेन्द्रिय रूप पंच स्थावर कायिक जींच ही रहते हैं। इसलियें 

जिसमें श्रस जीव पाये जांय वही त्रसनाली है, ऐसा यह इसका सोर्थंक नाम 

जानना इस लिए भसजीष इस त्रसनालो में ही हैं भथवा जेसे कोई जीव त्रसनाली 

के बादर वातवलय में रहता हुआ स्थावरकाय में त्रस आयु का बंध किया 

ओर पुनः वह्दी जीव अपनी पहली वायुकायिक रूप स्थावर पर्याय को छोड़- 

कर चहां विग्नह गतिके प्रथम समय में अगली च्रस आयु का ग्रहण होता 

हैं। इस प्रकार यद्द त्रसनामा नासकर्म के उदय से तचसनाली के वाहूय चस 
जीव होते हैं । इससे उपपादवाले त्रस जीव का गप्तित्व त्रसनाली वाह्म 

कहा है | पुनः कोई जीव इस त्रसनाली में तरस है । इसलिये न्रसनालछी 

बाह्य तचुवात बलय सम्बन्धी वायु कायिक रूप स्थावर पर्याय का बन्ध 
किया होता है | और वह पुनः जब उसको आयु का अंतु हते प्रभाणकाल 

भवशेष रहे तव वह जीच अपनी आत्मा के प्रदेशों को वहाँ जो पहले त्रस- 

नाली के चाह्य तनुवातवलूय का वन्ध किया था उस स्थान पर्यन्त फेलावे 
ऐसा एक यह त्रस जीवका प्रदेश चूसनाली के बाहर हुआ । इसलिए मार- 

णांतिक समुद्घातवाले त्रसत्ीच का अध्तित्व त्रसनाली बाह्य कह्दा है । पुनः 

एक केवलो सगवान् दंड कपाटादि रुप चंसनाली वोह्य भात्मा के प्रदेशों 

को फेलाने रूप केवल समुद्घात करते हैं । 'इसलिये केवछ सपुद्घातवाले 
त्रसजीवका अस्तित्व अत्सनाली वाह्य कहा है | ऐसे तीन कार न्रस जीवों का 

अत्तित्व त्रसनाली बोह्य पाया जाता है । परन्तु इनके विना अन्य और नस 
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जोवो का अस्तित्व त्रसनाछी बाह्य नहीं है, ऐसा अमिप्राय अ्रन्थकर्ता का है । 

इस प्रकार छठे तभ्सक्राय का वर्णन समाप्त हुआ | 
आगे स्थावरकायिक तथा त्रसकायिक जोवों के शरीर का 

आकार कहते हैं :-- 

वहाँ एथ्वीकायिक जीवों के शरीर का आकार तो मसूर नामक अन्न 

के समान गोछ-रूप है । जलकायिक जीवों का शरीर जल के बूंद के 

समान गोल आकोर-रूप है, अग्निकायिक जीवों का शरीर सुई के समृद्द के 

समान है । से। जेंसे--एक सई के खड़ा कर दोजिये। उसी के समान 

छग्वा-चौड़ा मुख-रूप आकार है । 

भावार्थ --भग्निकायिक जीवों का शरीर सुई के समान छम्बा-चौंड़ा 

ऊपर ऊँचा मुख-रूप आकार है, वतिकायिक जीवों का शरीर ध्यजा के 

समान लम्वा चौकोर आकार- है, ऐसा इन चारों प्रकार के स्थावरकायिक 

जीवों के शरीर का भाकार होता है, परन्ठु इनके शरीर को अवगाहना 

जघन्य भी और उत्कृष्ट भी घनांगुल के असंख्यातवें भाग मात्र है । 

इसलिये नेत्रों से पृथक प्रथक् नहीं दीखते । और जो प्रथ्वी आदि इन्द्रिय- 

गोचर है, सो घने शरीरों का समुदाय है, ऐसा जानना । 

भावार्थ-- पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु ये चार अथवा एक वनस्पति ऐसे 

पाँच स्थावरकायिक जीवों के शरीर की जघन्य तथा उत्कृष्ट घनांगुरू के 

भसंख्यातवें भाग प्रमाण ही अवगाहना कट्दी है। इसलिये इनके शरीर का 

आकार नेत्र से नहीं दीखता । पुनः जो वनस्पतिकायिक और द्वीन्द्रियादि 

श्रसकायिक के शरोर का आकार अनेक प्रकार का है। क्योंकि उनके शरीर 

का कुछ नियम नहीं है । सो अनेक भाकार-रूप होता है । इसलिये उनको 

भनेक प्रकार कद्दा है। पुनः इनकी जघन्य अवगाहना तो घनांगुढू के 



असंख्यादव भाग मात्र है 

हैँ । इस प्रद्चार छः चीवों 

आगे उन्हीं छहका 

टइान्तवयूवंक कहते हू :-- 

इस संसार में दोक्का ठोनेवाले लेंस कोई कावड़िया पुझत अपनी कांवड़ी 

वोस्का को भर कर उसे लेशर अपने मनवांदछित स्थान छो पहुंचता है, 

चेंसे ही यह संचारी जीव औदारिक जादि नोन््कर्म शरीर में भरे हये जो 

ञ पर उत्कृष्ट अचयाइना' संख्याव घनाँझुऊ प्रमाण 

शरर आद्यर ऋझानती ॥। 

कै 
न /*4 संतारी जोवों के व्यवहार को 

द्श्ख 

के वियोग से छुछी होऋर रहता हैं, वंसते ही कोई मसब्य छीव भी 

ऋाछादि लव्धि के योग से सम्यन्द्गनादि को स्वीकार करके उस दारीर-रूप 

अावड़ी में मरा हुआ जो कर्मे-हप मार हैं, उस दझारीर-हप काबवड़ी को 

छोड़ कर घुदा उस सार से उत्सन््न हुआ जो अनेक प्रकार ऋा दुःख है, 

उसके वियोग होने से इस लोकक्ते अभ्रमायर्भ जाकर नुखी होकर रहता हें । 

भावाथ--जेँसे कोई वोमफ के जभीवाला पद्यधा उस बोस के भार को 

उतार चुसी होता है, दंसे ही कोई जीव इस झारीर-हप बोन्क के भार 

को उतार कर दरोर से रहित हो मोक्ष में जाइर सुख पाता है। ऐसा 

दिन उपदेश-ह्प आचायों का अभिप्राय है। ऐसे छ प्रद्रार दीसरी 

आयमाचधणा हवा स्शदूप जानना ॥ 

आये चीधोे योग मार्मगा को कहले हैं :--- 
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रूप पुद्गल स्कन्धों के विषय में परिणमन द्ोने की कारणभून जो शाक्ति 

प्रगट हो पुनः उस शक्ति फा धारी जो आत्मा उसके प्रदेश का चंचल-रूप 

होना है, वह योग है । और बह योग द्रव्य तथा भाव के भेद से दो 

प्रकार है । वहां जो-जो पुदूगल विपाकी अंगॉपांग नाम-कर्मकी प्रकृति तथा 

शरीर नाम-कर्म के उदय से तथा मन, घचन काय-रूप पर्याप्ति को प्राप्त 

हुआ जो संसारी जीव के छोक मात्र जो अपने समस्त प्रदेशों में प्राप्त हुआ 

पुद्गल स्कन्ध में जो कर्म नो-कर्म रूप परिणामपने की शक्ति प्रगट करना 

है, वह भावयोग है । पुनः उस भावयोग से सहिन जो आत्मा के प्रदेश में 

कुछ चलन-रूप सकम्प होता है, चह् द्रव्य योग है । 

भावार्थ--जेंसे भग्नि के संयोग से छोद्दा में जलाने तथा दग्ध करने 

की दाक्ति होती है । उसी प्रकार अंगोपांग शरीर नाम-कर्म के उदय से 

मनौवगंणा और भाषा वर्गणा-हप जो पुदूगल स्कन््ध का एवं भाहार 

बर्गणा-हप जो नो-कर्म रूप पुदूगल के स्कन्ध से जो जीव के प्रदेश में कर्म 

नो-कर्म के ग्रहण करने की शक्ति प्रगठ हो, वह योग है । 

आगे योग के विशेष लक्षण को बतलाते हैं :-- 

भावा्थ--सत्य १, भसत्य, ९, उमय ३ तथा अनुभय ४। ऐसे चार 
भेंद-रूप जो पदार्थ कहे गये हैँ, उनमें जो जानने का अथवा भन्य के 

कहने के छिये जीव के मन, वचन की प्रवृत्ति हो, वह सत्यादिक पदाथो के 

सम्बन्ध से एक सत्य दूसरा असत्य, तीसरा उम्य और चौथा अनुभय । 

ऐसे चार प्रकार के वचन योग हैं । 
भावार्थ--सत्य मनायोग, असत्य मनेयोग, उभय मनेयोग तथो 

अनुमय मनेायोग ये चार तो मन के हैं| पुनः इसी तरह सत्य मनेयोग, 

असत्य मनायोग, उमय मनेयोग और अनुभय मने।योग होते हैँ । इसलिये 
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चचन के भी चार योग कहे गये हैं। इसका अथ यह है कि वहां जेसे का 

तेसा सच्चे ज्ञान के गोचर जो पदार्थ हो, उसे सत्य कहते हैं । वह जसे 

जल के ज्ञान का विषय जल द्वी होता है, क्योंकि स्नान पानादिक जल 

सम्बन्धी जो क्रिया कही गईं है, वद्द उसी जल से शुद्ध द्ोता है । इसलिये 

उस जल को जल ही कह्दना सत्य है। अर्थात् सम्यग्द्शन तथा 

सम्यस्श्ञान॒ का विपयभूत जे पदाथथ है, वह सत्य है। और जे 

यथार्थ तथो अन्यथा-रूप पदाथ मिथ्या ज्ञान के गोचर हे, उसे असत्य 

कहते हैं । जंसे--जल के ज्ञान के विषय में मय मरीचिका हो तो वहां 

स्नान पानादिक दरीर की शुद्धि आदि जल के बिना नहीं हो सकती। 

भारलीका नाम रेतीली भूमि है। इसलिये जो रेत स्थछर-रूप भाढली 

को ही जल जाना वह भस्त्य है । 

भाषाथ--मिश्याज्ञान का विषयभून जो पदार्थ हो, वह भसत्य है। 
जो पदार्थ अयथार्थ-रूप सम्यक्त्व'और मिथ्यात्व ज्ञानके गोचर हो, उसको 

उमय कहते हैं । जंसे कमण्डछ में घट का ज्ञान होना उसय है, क्योंकि 

घट के समान जल घारणादि क्रिया उस कमण्डल से सिद्ध होती है । इससे 

वह सत्य है । पुनः घट के समान आकार उस कमण्डल का नहीं है । 

इसलिये वह असत्य है। ऐसे सत्यासत्य-हूप दोनों पदार्थी को जानना 

उसय है। अर्थात् यहां उभय नाम सत्य-असत्य दोनों का है। इसलिये 

जो सत्य भर असत्य इन दो प्रकार के ज्ञान का गोचर पदार्थ हो, पह 

उमय है । पुनः जो यथार्थ और अयथाथ्थे का निर्णय से रद्दित पदार्थ 

अनुसय ज्ञान को गोचर दो, पह अनुभय है । जेसे यह कुछ प्रतिमासित 
है, ऐसा जानने में थातो है । ऐसा सामान्य-रूप अतिभास में भाये हुये 
पदा्थों का जानना अन्ुभय है। क्योंकि चहां. किस पदार्थ से कौन-सी 
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म्रिया सिद्ध होती है, ऐसा निर्णय विशेष-रूप से नहीं हुआ । इससे उसे 
सत्य नहीं कद्द। जा सकता । पुनः सामान्यतासे कुछ प्रतिभासमें आता है । 

इसलिये असत्य भी नहीं कहा.जा सकता है। उसको अनुभय कहते हैं । 

अर्थात् जो सत्य असत्य ऐसे दोनों प्रकार के विषयों के अभाव-रूप पदाथों 

का ज्ञान हो, वह भनुमय है । इस शअभ्रकार चार भ्रकार के पदाथ-सम्बन्धी 

मन तथा वचन की प्रश्ृत्ति होती है । इसलिये चार प्रकारके मनायोग और 

चार प्रकार के वचन योग कहे जाते हैं । 

भावार्थ-- जो घट में घट का ही संकल्प किया जाय, वह सत्य 

मनयोग है । क्योंकि सत्य पदार्थ को जानने योग्य जो मन की भ्रवृत्ति हो, 

चह सत्य मन है । इसलिये जो सत्य पदार्थ को जानने के लिये भाव मन 

की प्रवृत्ति-हप योग दो, वद्द सत्य मनायोग है। पुनः इसी तरह इससे 

विपरीत जो घट में पट का विकल्प करना है, वह असत्य मनेयोग है । 

क्योंकि वहां असत्य पदार्थ-हप विपय का ज्ञान उत्पन्न होने की शक्ति-रूप 

साव मन कहा गया है, उससे रहित प्रवरतंन-रूप जो योग दो, वह 

दूसरा असत्य मनायोग है। पुनः इसी तरह सत्य असत्य देनॉ-रूप 

पदार्थ का ज्ञान उत्पन्न दवोने की शक्ति-हप जे भाव मन कहा गया है. 

उसझ्े सद्दित जे प्रवतंन-रूप येग हो, पद तीसरा उमय मनोयेगग है पुनः 

इसी तरह सत्य-अभसत्य का विकल्प रहित अनुसय-रूप जा पदाथ में 

शान उत्पन्न दाने की शक्ति-रूप भावमन फह्दा गया है, उससे सह्दित जे 

प्रवतेन रूप येग हो, वह्द चौथा अनुभय मनेयेग है। इस तरह चार 

प्रकार का मने।येग कहा गया है । पुनः इसी तरह घचन येग भी चार 

अकार का है । जनपदादि दृष् प्रकार के सत्य-रूप पदाथ के कइनेवाला 

जे। वचन हे। पह सत्य दचन है। क्योंकि भाषा पर्याप्ति में सुस्वर नाम-कम्मे 
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के उदय से उत्पन्न हुआ जे आत्माके श्रदेशों में भाषा वर्गणा की छक्ति-रूप 

भाव चचन से उत्पन्न हुआ जो अश्रद्त्ति-रूप येग है, वह सत्य वचन 

याग हैं । 

भावा्थ--जसे-- यह कुछ वस्ठु है, ऐसे सत्य-भसत्य की विशेषवा 

रहित वचन कहना अनुमय वचन येग है । सत्य-असत्य की विशेषवा रहित 

जे। वचन कहना है, वह अनुभय वचन याग हैं। इसका उदाहरण इस 

प्रकार है कि जंसे--जो द्वीम्द्रियादिक असनी पंचेन्द्रिय जीव के जे। केवल 

अनक्षर-रूप मापा कही गई हैँ, उसप्ते समस्त अनुमययेग वचन समम्कना 

चाहिये । अथवा सेनी पंचेन्द्रिय जीव के भी जे भागे कहा हुईं आमंत्रणी 

आदि अक्षर माषा के भी स्व अनुभय वचनयेग समझना चाहिये। इस 

प्रकार चार प्रकार के चचनयाग का प्रतिपादव किया गया। उनका मूल 

कारण पर्याप्ति शरीर नाम-कर्म का उदय है। क्योंकि पर्याप्ति और शरीर के 

बिना वचन को प्रवृत्ति नहीं होती । इसलिये शरीर चाव-कर्म के उदय से 

पर्याप्ति अवस्था में जीव के वचनये।य की आप्ति होती है । 

आगे दश् प्रकार के सत्य वचन का मैद कहते हैं :--- 

जनपद सत्य ( १ ), सम्मति सत्य ( २ » स्थापना सत्य ( ३ ) 

नाम सत्य ( ४ ), रूप सत्य (५) ग्रतीति सत्य (६) व्यचद्दार सत्य (७), 

सम्मावना सत्य ( ८ ), भाव सत्य ( ९५ ) तथा उपभमा सत्य (१० ) ये 

दश प्रकार के सत्य हैं । इनका भर्थ दृष्टान्तपूवेक कहते हैं । क्रम से वहां 

जे। देश सम्बन्धी व्यवहारी मनुष्य की प्रवत्ति-हप वचन हो, वह जनपद 

सत्य है। यहाँ जनपद् माम देश का हेँं। इसलिये जिस-चिस देश में 
जिस-जिस वस्तु का जंसा-जेंसा नाम है), वहां उन देशों के वेसे ही नाम . 

कहना पहला जनपद् सत्य हैं। जेंसे ओद्न यानी भाव-रूप राधे हुये . 
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चावलों के भोजन को महाराष्ट्र देश में तो भानु वा भेटु कहते हैं और 
आंध्र देश में उसको वकट वा मुकुट कहते हैँ, तथा कर्णाटक् देश में इसको 

कूल कहते हँ। पुनः द्रविड़ देश में इसका नाम चौरू है तथा मौलवा देश 
में इसको चौर॒वा कहते हैं । इत्यादिक जो व्यवहारी मजुप्यों की प्रश्नत्ति के 

योग से नाना देशों में एक ही वस्तुके अनेक नाम कह्टनः जनपद सत्य है। 

जिससे अपने-अपने देश की भापा करके सभो सत्य कहे हैं । इससे इसको 

जनपद् सत्य कहा है । संवत्ति जो कल्पना से सम्मति यानी जीवों का वेसे 

ही मान्य हो सो सम्मति सत्य है । 

भावाथे - जिस वस्तु का सर्वदेशों में रूढ़ि यानी सामान्य-रूप एक ही 

नाम हो सो सम्मति सत्य है । सो जंसे राजा की पटरानी को समस्त देशों 

के विपय में कह्दों है अथवा और किसी विपय में पटरानीपना तो नहीं पाया 

जाता | परन्तु पटरानी बिना उसको समस्न््व छोकदेवी कहा है। सो 

दूसरा सम्मति सत्य जानना । पुनः जो अन्य वस्तु की किसी और अन्य 

वस्तु में स्थापना करनी जंसे रल्लादिक-रूप ऋपम तीथकर की प्रतिमा को ' 

साक्षात् ऋषभ देव नीर्थंद्वर सगवान् दही मानना, तीसरी स्थापना सत्य है । 

पुनः जो अन्य अपेक्षा से रहित होकर केवछ अपने देश की अपेक्षा से ही 

लोक व्यवहार की प्रव्तत्ति के लिये जिस वस्तु का जो नाम हो, उसका बही 

नाम कहना सत्य है । जेसे किसी मनुष्य का नाम भानु है और भाु नाम 

सूर्य का है । किन्तु यहां नाम होने के कारण उसको भानु कहना सत्य 

है तथा जेंसे किसी का नाम जिनदत्त है। यहां पर यदि शब्दार्थ किया 

जाय तो जो जिनदेव मगवान् के द्वारा दिया गया हो, वह जिनदत्त दे । 

किन्तु यहां दान क्रिया की अपेक्षा बिना ही उसका जिनदृत्त नाम कहना 

सत्य है। अथवा जेंसे--फोई पुरुष नेत्नों से अन्धा हे और उसका नाक 

र्रै 
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लोक में फमलनयन रख दिया जाय । शाब्दाथे की दृष्टि से तो. जिसके नेत्र 

बड़े सुन्दर कमल के समान हों, उसी फो फमलनयन कद्दना चाहिये, किन्तु 
नाम की अपेक्षा से असुन्द्र नेत्रवाे को भी कमलनयन कहना सत्य है । 

तथा जैसे किसी निर्धन पुरुष का नाम लक्ष्मीघर हो। किन्तु शब्दा्े की 
टष्टि से जिसके पास एक लाख रुपया हो, वही लक्ष्मीघर कहलाने के योग्य 

है, परन्तु नाम की अपेक्षा से उसको लक्ष्मीधर फहना सत्य है । इत्यादिक 

जो गण जाति भांदि की अपेक्षा के बिना केवल एक लोक व्यवदार की 

प्रदनत्ति के लिये ही जो वस्तु का नाम कहना है, सो चौथा नाम सत्य है । 
पुनः जो पुदुगल के अनेक गुण दोते हुये भी जहां रूप की मुख्यता-रूप 

वचन द्वो । जेसे यद् पुरुष सफेद है, ऐसा कहना है। क्योंकि किसी भी 

सफेद पुरुष के केशादिक तो श्याम तथा रसादिक अन्य .श्ुण-रूप भी पाये 

जाते हैं, परन्तु यहां उनकी मुख्यता नहीं रहती । इससे जो भुख्यता से 

जिसका जेसा रुप हो, उसको वेसा द्वी फहना पांचवां रूप सत्य है। पुनः 

जो वस्तु अन्य वस्तु की भपैक्षा से हीनाधिक मानने योग्य हो, जेसे यह 

दीघे है, ऐसा कहना वहां किसी छोटे की अपेक्षा है । क्योंकि किसी अन्य 

दीघे की अपेक्षा से हीनाधिक मानना दो, वह दीधे है । ऐसा कहनो किसी 

छोटे की भपेक्षा है। क्योंकि अन्य और दी अपेक्षा यह छोटा है | परन्तु 

यहा पर उसकी मुख्यता नहीं की गई है । अथवा इसी प्रकार और किसी 

चस्तु को, यद्द सूक्ष्म है ऐसा कहना किसी दीधे की भपेक्षा से है । जिससे 
अन्य और छोटे की अपेक्षा यह भी तो बड़ा है। परन्तु यहां पर उसकी 
मुख्यता नहीं है । इसलिये जो परस्पर में बढ़े की अपेक्षा छोटा कहनो 
और छोटे की अपेक्षा बड़ा कद्दना छठा प्रतीति सत्य है । | 

भावाथ--जो वस्तु परस्पर में अन्य पस्तु की अपेक्षा से सत्य हो, वह 
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प्रतीति सत्य है । अथवा इसका दूसरा नाम अपेक्षित सत्य भी है । जिससे 

छोटे-बड़े की भपेक्षा में पाये जाते हैं । इसलिये इसको अपेक्षित सत्य भी 

कहते हैं | - पुनः जो नंगमादिक नय की प्रधानता लेकर वचन कहना जंसे 

कोई पुरुष चावल रांधने के लिये जल भर रह्दा था तथा ईघन को एकत्रित 

कर रह्दा था, उससे किसी ने पूछा कि--तुम क्या कर रहे दो १ तव उसने 

कहा कि--में भात पका रहा हूं) वहां भात तो बाद में तैयार दोगा। 

अभी तो केवल कच्चा चावछ मौजूद है, जो कि अत्प ह्वी काछ में मात 

होनेवाला है, अथवा इनके मन में मात पकाने का संकल्प है । इसलिये 

नेगम नय की भपेक्षा से उसको भोौत कहना सत्य है। इत्यादिक जो नय 

की अपेक्षा-रूप वचन की प्रवृत्ति हो, वद्द सातवां व्यवद्दार सत्य है । 

विज्येपाथं- जो वस्तु के स्वसमाव का विधान-हूप लक्षण सहित 

सम्मबतः वचन हो, उसको सम्मच्ना सत्य कहते हैँ । पुनः जो अतीन्द्रिय 

रूप सूक्ष्म पदार्थ कहा गया है । उसमें सिद्धान्त के अनुसार विधि निषेध 

का सकत्प-रूप जो परिणाम करना है, वह भाव है । और उसी भावना 

को लेकर जो वचन कहना है, वह नत्रमाँ माव सत्य है। अर्थात् द्रव्य का 

यथार्थ ज्ञान तो केवल ज्ञानी का ही है, अन्य छुदुमस्थों का नहीं | तथापि 

केवली भगवान् के वचन से प्रासुक तथा अग्रासुक वस्तु का नि३ंचय किया 

गया है। जेसे जो सूख गया दो अथवा अभि से पक गया हो अथषा 

मशीन, चक्की या शिलापट से पीसा गया हो अथवा कोल्हू, चर्सी आदि 

यन्त्र में पेरा गया हो या छिन्न-मिन्त किया गया हो। था जो खटाई 

और नमक से मिलता हुआ द्रव्य दोता है। तथा जो वस्तु भस्मी भाव को 

प्राप्त हुआ हो, उसको प्रासुक कहते हैं । यहाँ श्रासुक नाम जीव से रहित 

जुद्ध वस्तु का है। इसका सेवन करने से पाप वन्ध नहीं होता । यद्यपि 
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इन वस्तुओं में इन्द्रिय अभगोचर सूक्ष जीव पाये जांते हैं' तथापि आगम 

प्रमाण से उसको प्रासुक कहना सत्य है । अर्थात् जो प्रासुक वस्तु में भी 

वहां दृष्टियोचर नहीं है । इसी प्रकार यदि सूष्षम जीव का भी घात द्दो 

जाय तो कौन जान सकता है, किन्तु भगवान की आाज्ञा से यह चचस्तु 

अपने भाव में शुद्ध हो गई है । इसलिये इसको प्रासुक ही कहना सत्य है । 

और जो दऐसा नहीं माने तो सर्व व्यवहार का लोप हो जायगा। जिससे 

समस्त मुनि तथा भ्रावक श्रासुक पदा्थ का ही भाद्वार करते हैं, अश्नासुकक 

नहीं । इसलिये प्रासुक वस्तु के सेवन करने से पाप वन्ध नहीं होता । इस 

प्रकार पाप को त्याग रूप जो वचन कहा गया है, वह भाव सत्य है । 

क्योंकि यह केचलज्ञानी के द्वोरा प्रतिपादित वचन है, इसलिये इसे भाव 

सत्य कहते हैं। अथवा इसी प्रकार और भी जो वस्तु अपने भोव में 

आगम प्रमाण से शुद्ध हो, चह समस्त सम्भाव सत्य है, ऐसा समस्कना 

चाहिये। पुनः जो किसी प्रसिद्ध वस्तु की समानता-रूप किसी और पदार्थ 

की उपमा-हप वचन कहना है, वह दशर्वाँ उपमा सत्य है । 

भावा्थ-- जो प्रसिद्ध-हप वस्तु किसी और दूसरी वघ्तु की समानता- 
रूप उपमा देना है, वह उपमा है । और उस उपमो-रूप जो वचन कह्दना 

हैं, चह उपभा सत्य है | जेसे उपमा प्रमाण में पत्योपम तथा सागरोपम 
वंचन कद्दों है । वहां असंज्यात रोम कण्ठ से जो असंख्यात समय में खण्ड 

संम्बन्धी रोम भर करके उसको पल्य कट्टा है । उस«»पल्य की उपमा- जिसे 

दो जाय वह पत्योपम है । इसी तरह जो दश कोड़ा-कोड़ी पत्य की संख्या 

रूप एक सागर का प्रमाण कद्ठा गया है, उस सागर की - जिसको उपमा 

दी जाती है. वह सागरोपनम है। जेसे--किसी कन्याँ को चन्द्रमुखी 

. कहना जिससे कि इसका सुख चन्द्रमा के समान अत्यन्त सुन्दर है; अतः 
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उसे चन्द्रमुखी कहना सत्य है । तथा यह भनुप्य इन्द्र है, इसलिये इस 
पुरुष में इन्द्र के समान पराक्रम पाया जाता है । अतः इसे इन्द्र की उपमा 

देकर कहना सत्य है। इत्यादिक जो अन्य वस्तुओं की उपमा हो, उसे 
उपमा सत्य कहते हैं । इस प्रकार ये दूद्य सत्य बचनों का स्वरूप कटा ! 

इसी प्रकार और भी इसके विपरीत द्रव्य, क्षेत्र, काल, मोच की अपेक्षा 

और भी अन्य प्रकार हैं । पुनः जो तीसरा उभमय वचन कहा है, वह भी 

सत्य असत्य इन दोनों के मिलाने से अनेक प्रकार का होता है। इसी 

प्रकार तीसरे उमय वचन को जानना ! 

आगे अनुमय वचन के मैद को कहते है :-- 

आमन्त्रणी, आाज्ञापनी, यांचनी, अपच्छुनी, प्रज्ञोपनी, प्रत्याख्यानी, 

संशयवचनी, इच्छानुब्ृत्ति--ऐसे नौ प्रकार के अनुमय घचन हैं। आगे 

इसके मिनन््न-सिन्न अर्थ को बनलाते हैं । 

हे देवदत्त | ठुम आभो । इस प्रकार जो अन्य को बुलाने-हप वचन 

उच्चारण किया जाय, वह आमन्त्रणी हैं। पुनः जो तुम इस काये को करो, 

इस प्रकार का आदेश देना दूसरी आंत्ञापनी सापा है | जो में एक याचना 

करता हूं, इत्यादि जो मांगने-रुप बचन हो, चह तीसरी याचनी भाषा 

है । जो यद्दी कद्दा है ? इत्यादि प्रदन-रूप वचन हो, वहचौथी अपृच्छुनी भाषा 

है। जो हे स्वामी | मेरी एक विनती है, इत्यादि जो नौकर के स्वामी के 

प्रति विनती-रुप वचन हो, बह पांचवीं प्रज्ञोपनी भाषा है । जो में इस वस्तु 

का त्याग किया । इस प्रकार का जो वचन हो, वद्द प्रत्याख्यानी है । जो 

संशय-युक्त वचन दो, यानी यदद बगुलों की पंक्ति है या ध्वजों है, ऐसी 

सशय सहित वाणी हो, वह संशय भाषा है. । में अपनी इच्छा के अनुकूछ 
करता हूं अथवा जैसी यही वस्तु है। उसी तरह में भी हो जाऊं, ऐसा 
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वचन इच्छानुश्रत्ति भाषा है। द्वीन्रियादिक असेनी पंचेन्द्रिय चक्र जीवों के 

के जो बचन हैं, वह अनक्षरी भापा है । अथवा केचली भगवान् की जो 

द्व्यिध्वनि खिरती है, चह सी अनुभय योग-रूप भनक्षरी भापा है। इस 
प्रकार ये नो भांति की अनुभय रूप सापायें कही ,गई' । इसमें सत्य-असत्य 

भर्थ का निर्णय नहीं होता। जिससे इस प्रक्ार वचन सुननेवाले के 

सामान्यपने से तो अर्थ प्रयट होता है । इसलिये असत्य नहीं कहा जाता 

है। और विशेषपने से अर्थ प्रयट होता भी नहीं। इसलिये सत्य भी नहीं 

कहा जा सकता । इस प्रकार सत्य और असत्य विशेषण से रहित होने से 

इसको अजुभय योग कहते हैं । 

विज्येपार्थ - कोई प्रदन करता है. कि--जो अनक्षर-रूप भाषा में तो 
सामान्यपने से भी व्यक्त-हप अर्थ नहीं प्रगट द्ोता। इसको इसलिये 

अनुभय वचन केसे कह सकते हैं ? 

पमाधान--जो अनक्षर-रूप भाषावाले जीवों का भी संकेत-हप वचन 

होता है । उससे उनके सुख दुःखादि का अवलूम्बन करके उनका हे तथा 

क्डैशादि दुःख -रूप अभिप्राय जाना जाता है । इसलिये अनक्षर-हप चचन 

में भी सामान्यपने से भर्थ प्रगरट होता है । 

भावाथं-- नवमी अनक्षरी भाषाओं में मो सामान्य रीति से अर्थ की 
व्यक्तना होती है । इसलिये इसमें इस प्रकार अनुमय वचन सम्मव है । 

ऐसे नो भेद रूप चौथे अमुभय वचन का स्वरूप समझ्कना। आगे इस सन, 
वचन के योग के भूछ कारण को कहते हें । वहाँ सत्य मनोयोग, भनुभय 
सनोयोग, सत्य वचनयोग, अनुभय बचनयोग--ये चार योग तो पर्याप्त 
और शरीर नाम-कर्म के उदय से हैं, ऐसा जानना । जिससे जो सामान्य- 
रूप वस्तु कह्दी है, वह विशेष के बिना नहीं होती । इसलिये जहाँ मन 
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बचन, काय सामान्य ग्रहण हुआ । उसो का विशेष जो सत्य और भनुभय 
योग कहा है, बह सहज दी सिद्ध हुआ। अथवा असत्य और उभय 

योग के भागे इसका कथन हैं। इसलिये यहां इसको संक्षेप में कहा गया । 

इसलिये यहां अवशेष रहे जो सत्य और अनुभय योग हैं, उनका ही 

अहण करना । जिससे अपने प्रतिपक्षी-रुप कसे के आवरण का सन्द उदय 

होने से असत्य तथा उमय की उत्पत्ति नहीं होती। इसलिये असत्य, 

उसय मनोयोग ओर वचनयोग का सुख्य कारण अपने कर्म का आवरण के 

तीन अनुभाग का उदय जानना ! 

भावार्थ- एक सत्य मनोयोग, एक अनुमभथ मनोयोग और एक सत्य 

वचनयोग और एक अनुभय वचनयोग-इन चारों योगों का तो मूल 
कारण पर्याप_्त नामा नाम-कर्म और शरीर नामा - नाम-कर्म का उदय है । 

पुन; एक असत्य मनोयोग, एक उसय मनोयोग तथा ऐसे ही एक वचन- 

थोग और एक उसय वचनयोग--इन चार योगों का मुठ कारण अपने 

श्रतिपक्षी-रूप कर्म के आवरण के तीम अनुमाय का उदय हैं । 

प्ररन-- असल, तथा उभय मव वचनोयोग का कारण दर्शन 

चारित्रमोह कर्म का उदय भी तो हैं, सो केसे नहीं कहा ? 
उत्तर-- वह दर्शन मोद करत असत्य तथा उमय योग का कारण नहीं 

है। जिससे असत्य और उमय मन वचनयोग तो मिथ्यादप्टि के ,समान 

असंयत सम्यम्दप्टि के तथा संयमी के मी पाई जाती है । इसलिये तू जो 

कहता है, सो नहीं बनता। इसलिये मिथ्यादप्टि आदि समस्त असंयमी 

तथा संयमी जीवों के असत्य और उम्य-रूप मन बचनयोग का मृछ कारण 

अपने प्रतिपक्षी-हप कर्म को आवरण के मन्द तथा तौत्र अनुभाग का उदय 

दी जानना | पुनः केवली भगवान् के सत्य और अलुमय थोग का सद्भाव 
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सभी आपरण के असाव से ज्ञानना । पुनः अयोग केवली के शरीर नागा 

नाम-कर्म का उदय नहीं है । इसलिये उनके सत्य और अन्ुभय योग मी 

नहीं है। ऐसे असत्य और उमय मन वचनयोग्र का कारण दरशेन तथा 

चारित्र मोह कम का उदय नहीं कहा है । 

प्रश्न....जो केवली भगवान् की दिव्यध्वनि के सत्य वचनपना 

तथा अनुभय वचनपना केसे लिख हो ? 
उत्तर--जों केवली मगवान की दिव्य-ध्यनि होती है, उसकी गजना 

समान होती है । सो होते ही अनक्षर-रूप खिरती है । जिससे 

जब तक सुननेवालों के कण प्रदेश में नहीं प्राप्त होती, तब तक अनक्षर-रूप 

रहती है । इसलिये इसको अनुसय वचन-रूप कहा है । पुनः जब सुनने- 

वाले जीचों के कण में प्राप्त हो, तब वही दिव्यध्वनि वहां अक्षर-रूप होकर 

हृदय में प्रवेश करके यथार्थ चचन के अभिप्राय को लिये उनके संशयादि 

भ्रम को दूर कर देती है । इसलिये इसको सत्य वचन-रूप कहा है । वहां 

केवली के भतिशय से पुदूगल चगणा से ही परिणम जाता है । इस श्रकार 

नेमिचन्द्र चिद्धांतवक्रति नामक जआाचाये के वचन हैं। इस प्रकार 

केवली मगवान की दि्व्यिध्वनि में सत्य चचन तथा अनुमभय वचनपना सिद्ध 

होता है । 
आगे सयोग केवली भगवान् के मनोयोग केसे सम्भव है, सो 

कहते हैं :-- 
वहाँ जे। इन्द्रिय ज्ञान से रहित सयोगकेवली ने कहा है--उचके 

मुख्यपना से ते। मनेये।ग नहीं है, परन्तु उपचार से है | भर्थात निमित्त 

का प्रयाजन है, वह, निमित्त यहां पर विद्यमान है । इस अकार हमारे 

समान छुद्मस्थ च्ीव मन सहित हैं। उनके मनेयेगपूर्वक अक्षर-पद 
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वाक्य-रूप वचन का व्यापार दीखता है। ऐसे ही केवछी भगवान् में भी 

पाई जाती है । जिससे मन से रहित असेनी जीव के सत्य येग नहीं 
होता है । इसलिये केवछी के भी मनोयेगपूर्वक वचन योग कहा है । 

प्रश्न--जैसे कि हम अतिज्ञय रहित छद्मस्थ जीव के मन का 
स्वभाव देखा जाता है, उत्ती तरह वह अतिशय सहित फेकली 
भगवान् में अतिशय कैसे देखा जाता है ? 

उत्तर--उसमें जो एक साहश्य नहीं हे । इसलिये कुद्मस्थ जीव 

के ते। मनेये।य मुख्यता से कहा है और केवलली के कल्पना-रूप नाम मात्र 

उपचार से मनेायेग कहा है, यही यहां कहने का प्रयोजन है। वहां जिन 

भर्थत स्वामी हैँ । इन्द्र के समान जे सम्यम्दष्टि जीव हैं, उनके जा 

चन्द्रमा के समान संसार-रूपी आताप .के तथा भज्ञान-रूपी अन्धकार के। 

नाश फरनेवाला सयेग केवछी भगवान् कहे गये हैं । उनके भी अंगेपांग 

नाम-कर्म के उदय से फूछा हुआ आठ पाखड़ी के कमल का आकार-रूप 
जैसे द्रव्य मन, अर्थात् हृदय स्थान के मध्य में पाया जाता है । वर्धा उस्तके 

परिणमन होने का कारणभून जे मनेवर्गंणा कही गई है, उसका आगमन 

देने से द्ृव्यमन का परिणमन द्वाता है । इसलिये उपचार से सयेगकेवली 

जिन के। भी मनेायेग कहा है | अर्थात् यद्यपि सयाोगकेवली जिन की 

मुख्यता से भाव मनेयेय का अभाव है, तथापि आत्मा के प्रदेश में कर्म 

नौ-कर्म के ग्रहण करने की शक्ति है-- शक्ति हो ते पह भाव मनेयेयग है । 

पुनः इसी से उत्पन्न हुईं जे। मने।वर्गणा-रूप पुदूयर्तों का सन रूप परिणमन 

होना है, से! दृब्य मनेयि|ग है । इस प्रकार द्रव्य तथा भावमन का छक्षण 

वर्णन किया गया। इससे सयेग केवली भगवान् के यहां मनायेग कहा 

है । इस प्रकार मन, वचनके आठ योगों का स्वरूप वर्णन किया गया । 

( क्रमशः 2 


